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યાવૃત્તિ ૧ દ્વી 
ગાંધી જયંતી, ૧૯૪૨ 


કિમત દસ આના 


ચમસ્તાવના 


૧૯૩૯ ની ર જ અડરટોબરે ગાંધીજને સિત્તેર વર્ષ પૂરાં થયાં એ 
પ્રસગે તેમતે એક અંગ્રેજી અભિનંદનત્રંથ અર્પણુ કરવામાં આવ્યો હતો. 
સર્‌ સર્વપલ્લી રાધાકૃષ્ણુને એનું સંપાદન કર્યું હતું, અને હિંદુસ્તાનનાં તેમજ 
પશ્ચિમનાં અનેક અચ્રેસર સ્રીપુરષોએ તે તેમાં ગાંધીજીના જીવન અને કાર્ય વિષે 
લેખા લખ્યા હતા. એમાં સર સર્વપલ્થીનો જે વિસ્તૃત પ્રાસ્તાવિક લેખ હતો 
તેનો અનુવાદ આ પુસ્તકમાં આપેલે છે. 


“ કુષ્ઠસહન વાટે ક્રાંતિ ' એ સર સર્વપલ્લીએ આજથી બાર્‌ વરસ પર્‌ 
આપેલા એક પ્રવચનનો અનુવાદ છે. ગાંધીજી વિષેના લેખની સાથે એ 
નડ્યો છે કેમકે એમાં આહેસાધમેનું સરસ વિવરણુ આપેલું છે. એમાં શખ્દ 
' પ્રેમ ' વાપરેલો છે. “ પ્રેમ' એ આહેસાનું જ બીજું નામ છે. એ પ્રેમ કે 
અહિંસા નિષ્ક્રિય ને નિબેળ નથી, પણુ તેમાં મણાક્ટાંતિ કરાવવાનું કનું 
સામર્થ્ય રહેલું છે, અને ક્રાંતિના સાધન તરીકે તે [હંસા કરતાં કેવી રીતે શ્રેઇ 
છે, તે આ પ્રવચનમાં બનાવેલું છે. 


આ બંને નિબંધોનાો અનુવાદ કરવાની પરવાનગી આપવા માટે હું 
સર સર્વપલ્લીનો આભારી છું. ધર્મે અતે તત્ત્ઃજ્ાન વિષેતા તેમના વિચારોને 
રસ ગુજરાતી વાચકવગેને લાગે તો જ્ઞાન, ગાંભીર્ય ને પ્રેરણાથી ભરેલાં 
તેમનાં બીન્ને પણુ અનેક લખાણુ। ગુજરાતીમાં ઉતારી શકાય. 


આ નાનકડું પુસ્તક ગાંધીજીની ૭૩ મી જ્યંતીને પ્રસંગે પ્રસિદ્ધ કરી 
શકાયું છે તેને સારુ આનંદ થાય છે. 
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મહાત્મા ગાંધી 
ધર્મવિચાર અને રાજનીતિ 


મનુષ્યે તેના ઉત્પત્તિકાળથી આજ લગી ઝુદરત પર અનેક 
વિજયો મેળવ્યા છે, વિસ્તાનના ક્ષેત્રમાં અદભુત સિદ્ધિઓ મેળવી 
છે, દુનિયાને ખૂણે ખૂણે પહાંચી કેક સાહસો ને પરાક્રમો કર્યો છે, 
કકે મ! સ્થાપ્યાં ને ભાંગ્યાં છે. પણુ એ કંઈ એના આ 
ભૂતળ પરના ઇતિહાસની સોટામાં મોટી ઘટના નથી. સોટામાં 
મોટી ઘટના તો તેના આત્માએ સત્ય અને શિવ એવા પરમાત્માની 
અવિરત રો।ધ કરતાં કરતાં યુગે યુગે સાધેલો વિકાસ છે. આત્માના 
આ પરમ પુરુષાથેમાં જેઓ ભાગ લે છે તેએ માનવી સંસ્મુતિના 
ઇતિહાસમાં કાયમનું સ્થાન પામે છે. કાળે જગતના સ્મરણુપટ 
પરથી જેમ મતુષ્યમાત્રને ભૂસી નાખ્યાં છે તેમ તેણે દિગ્વિજય 
કરનાર મહાપરાકૅમી યોદ્ધાઓની ક્રીતિને પણુ ઝાંખી પાડી છે. પણુ 
આત્મવિજ્ય કરનાર મહર્ષિઓ ને સાધુસંતોની કીર્તિને તે લુક 
કરી શક્યો નથી કે ઝાંખી પાડી શક્યો! નથી. ગાંધીજીની મહુત્તા 
તેમની વીરતાભરી લડતોમાં છે તેના કરતાં વધારે તેમના સદાચારી, 


ડે મહાત્મા ગાંધી 


તપોમય, ઈશ્વેરપરાયણુ જીવનમાં છે. જગતમાં આજે સંહારક 
શક્તિઓનું પ્રાબલ્ય જામતું દેખાય છે. એવે વખતે તેમણે, કેવળ 
વાણી દ્વારા જ નહીં પણુ પ્રત્યક્ષ આચરણુ અને પ્રચોગ દ્વારા, 
ખતાવી આપ્યું છે કે આત્મામાં સજેનની શક્તિ છે; તેનામાં 
માટીમાંથી માનવી પેદ્ઠા કરવાનું સામથ્ય છે; મરવા પડેલાંમાં નવું 
ચેતન રડવાનું ખળ છે; અને ગસે તેવા સંહારક પશુબળનેો સામને 
આત્મખળ કૅરી શકે છે. આ તત્ત્તનું આગ્રહપૂર્વક પ્રતિપાદન 
કરવામાં ગાંધીજીની સાચી મહત્તા રહેલી છે. 


૧, ધમમૂલક રાજનીતિ 


હિંદી પ્રજામાં જે નવજાગૃતિ ને પુનરુત્થાન થવા પામ્યાં છે, 
ને જેણે એ પ્રજાની ગુલામીની જંજીરોને ઢીલી પાડી છે, તે જાગૃતિ 
ને ઉત્થાનના સુખ્ય પેરક અને પ્રણેતા ગાંધીજી જ છે; એને યશ 
બીજા કોઈના કરતાં વધારે તેમને છે. જગત ગાંધીજીને ભારતવર્ષના 
આવા રાષ્ટ્રયુરુષ તરીકે જ એળખે છે રાજકાજમાં રચ્યાપચ્યા 
રહેલા રાજનીતિસેો ને સુત્સદીઓ ધમને ઝાઝો લેખામાં લેતા હોય 
એવું જાણ્યામાં નથી. એમ થવાનું કારણુ છે. તેએ રાજનીતિના જે 
ખેલ ખેલે છે તેમાં તો એક પ્રજા પર બીજી પ્રજાનો રાજકીય 
અંકુશ, અને રંક તથા નિબેળ મતુષ્યોનું આથિક શેષણુ એ જ 
વસ્તુઓ પ્રધાનપદ ભોગવે છે. એ વસ્તુએ ધમેના આદશેથી સાવ 
વિરોધી ને વિસંગત છે. અને તેથી એ આદશે અવુસાર જ 
ચાલવાને નિશ્ચય કરવો કે એ આદ્શેનો સીધો ને સાચો જ અથે 
કરવો એ પેલા સુત્સદ્ીઓને પોસાતું નથી. પણુ ગાંધીજી ધમે અને 
રાજ્યપ્રકરણુ વચ્ચે એવી ભિજ્તતા માનતા નથી. તેઓ તો માને 
છે કે સમગ્ર જીવન એક અખંડ વસ્તુ છે; એમાં એકખીજાથી 
અસ્પૃષ્ટ ને અલિસ એવા ખંડો કે ખાનાં નથી. તેઓ કહે છેઃ 


ધર્મેમૂલક રાજનીતિ રુ 


“ આવા વ્યાપક સવ્યનારાયણુનાં પ્રત્યક્ષ દશેનને સારુ જીવ- 
માત્રની પ્રત્યે આત્મવતૂ પ્રેમની પરમ આવર્યકતા છે. અને તે 
કરવાને ઈચ્છતાર મતુષ્ય જીવનના એક પણુ ક્ષેત્રની ખહાર નથી 
રહી શકતે. તેથી જ સત્યની મારી પૂજા મને રાજ્યપ્રકરણુમાં ખેંચી 
ગઈ છે. ધમેને રાજ્યપ્રકરણુની સાથે સંબંધ નથી એમ કહેનાર 
ધમેને જાણુતો નથી એમ કહેતાં મને સંકોચ નથી થતો, એમ 
કહેવામાં હું અવિનય નથી કરતો. ”* 


વળી તેઓ કહે છેઃ 


“ સને આ "ૃથ્વીના અશાશ્ચત રાજ્યની કામના નથી. મારે 
પ્રયાસ તો ઈશ્ચરના શાશ્વત ધામમાં પહોાંચવાનો--એટલે કે મોક્ષ 
સેળવવાનો--છે. એ મે!ક્ષ સ્વદેશની ને જગતની અવિરત, અવિશ્રાંત 
સેવા કરવાથી જ મળી શકે એવું મારુ માનવું છે. હું જીવમાત્રની 
સાથે એક્ય--તન્મયતા---સાધવા ઈચ્છું છું. ગીતાની ભાષામાં કહું 
તો શત્રુ તેમજ મિત્ર ખને પ્રત્યે સમત્વની સ્થિતિ મારે મેળવવી 
છે. એટલે મારી સ્વદેશભક્તિ એ શાશ્ચત મોક્ષ પ્રત્યેની મારી 
યાત્રામાં એક મજલરૂપ છે. એ પરથી સમજી શકાશે કે મારે માટે 
ધમે વિનાનું રાજ્યપ્રકરણુ શક્ય જ નથી. રાજ્યપ્રકરણુ ધમેસાધનમાં 
મદદ ડરનાર વસ્તુ છે. ધમેશૂન્ય રાજ્યપ્રકરણુ એ મૃત્યુના પાશ 
સમાન છે, કેમકે તે આત્માને હણે છે. ” * 


-- અન્‍--ઃ --- ષન -ન્--*-- ----* '*-------------:---*----- ---:ૂ----.--.૧ત..-૦-૦-મન-૦૦: 


૨૧. આત્મકથા, પૃ. ૬૭૦. 
ર. સરખાવે: “ઈશ્ચરની સેવા એક જ રીતે થાય. ગરીબોની સેવા તે ઈશ્વરની 
છે. એક કીડીની સેવા કરી તે ઈશ્વરતી છે-.. દુ:ઃખીની સેવા કરવામાં ઇશ્વરની સેવા 
થાય છે...... જીવવાનો હેતુ પોતાને આળખનવે।. આત્મતત્ત્વ--આત્મજ્ઞાન--જવમાત્રની 
સાથે એટલે ઈશ્વરતી સાથે એક્ચ--તન્મયતા--સાધવાથી જ થાય. જવમાત્રની 
સાથે એકચ સાધવું એટલે તેને દુઃખે જ્ઞાનપૂર્વક દુ:ખી થવું, તેના દુઃખનું નિવારણુ 
કરવું.?”' (ધર્મમંથન, પૃ. ૩૦૩-૪) ' 


૪ મહાત્મા ગાધી 


રાજકાજની રમતમાં મતુષ્યને ઝાઝી સફળતા નથી મળી. 
એનું કારણુ એ છે કે એલૂ ધમે અને રાજકાજને એકબીજાથી 
અળગાં ને અલિસ રાખ્યાં છે; અને એમ કરવા જતાં તે બેમાંથી 
એકેનું હાટ સમજી શકયો નથી. ણાંધીજી માનવી પ્રવૃત્તિથી ભિન્ન 
ને અલિપ્ત એવા ધમે માનતા નથી. હિન્દુસ્તાનની આજની 
સ્થિતિમાં તેમને સંજેગવશાત્‌ રાજકીય ફ્રાંતિકાર ખનવું પડ્યં 
છે, અને તેઆ જુલમને સાંખી લેવાની કે ગુલામીમાં મૂગે મોહે 
પડ્યા રહેવાની ના પાડે છે ને દેશને તેમાંથી છોડેવવા માગે છે એ 
સાચું. પણુ કેટલાક જષ્કી કાંતિવાદીઓ પોતાની નવી સ્વપ્નસૃષિ 
૨ચનાં રચતાં મતુષ્યની અતિવિજુત ને અમાનુષી આકૃતિ .પાોતાની 
કલ્પનાને ખળે ઘડી કાહે છે; તેમનામાં ને ગાંધીજીમાં જમીન 
આસમાનનું અંતર છે. ગાંધીજી નથી કેવળ સુત્સદ્દી કે સુધારક; 
નથી કેવળ ફ્લસૂકફ્‌ કે નીતિપ્રચારક; પણુ એ સર્વ અંશે।ના 
સંયોગથી રચાયેલું એક નરરત્ન છે. તેઓ સુખ્યત્વે ધમેપરાયણુ 
પુરુષ છે; મનુષ્યત્વના સર્વ ઉત્તમ શુણ્‌। તેમનામાં વાસ કરે છે; 
અને તેમનામાં પોતાની મર્યાદાએનું ભાન છે ને અખૂટ 
વિનોદવૃતિ છે તેને લીધે તેએ માણુસોને પ્રેમ વિશેષપણે સંપાદન 
કરી શકે છે ને તેમનાં હદય જીતી શકે છે. 


2૨* ધમે એટ્લે પ્રભુમય જીવન 


આપણે ઈશ્વરને વિષે ભલે ગમે તેવો મત ધરાવતા હોઈ એ, 
પણુ આપણે એટલું તો કબૂલ કરવું જ પડશે કે ગાંધીજી ઈશ્વરને 
પરમ સત્ય ને જીવનનો પરમ આધાર માને છે. ઈશ્વરને તેઓ 
'શ્રાસોચ્છ્ાસનો। સ્વામી ', “ નિમકને દેનાર ?, ને “ દીવાદાંડી ? ગણે 
છે. તેઓ કહે છે કે એ “ સવને પેદા કરનાર? છે, ને “એ ન 
હોય તો આપણે નથી. આ ઈશ્વરશ્રદ્ધાએ એમનામાં નવું જ 


ધશે એટલે પ્રભુમય જીવન પ 


વ્યક્તિત્વ ઉત્પન્ન કયી છે; અને એ વ્યક્તિત્વનો પ્રભાવ, તેની 
ધગશ ને તેનો પ્રેમ આપણે સહુ નેઈએ ને અનુભવીએ છીએ. 
તેમને એવો અનુભવ થાય છે કે કંઈક આધ્યાત્મિક તત્ત્વ તેમની 
સમીપ છે; તે તેમને અસ્વસ્થ ખનાવે છે, મૂંઝવે છે ને વિવશ 
કરી મૂકે છે. તેએ અતુભવે છે કે એ તત્ત્વ તે સત્યસ્વરૂપ છે, 
અંતરતર છે; ને તેનાથી વધારે નિકટ કે પ્રિયતર ખીજું કશું નથી.* 
અનેક વેળા જ્યારે તેમના મનમાં દુવિધા ઉત્પન્ન થાય છે ને તેએ 
_નિણુય પર આવી શકતા નથી ત્યારે એ વસ્તુ ઈશ્વર પર છેડી દે 
છે; એની પાસે નિણૂ્‌ય માગે છે; ને ડહે છે કે “ એ નચવશે 
તેમ નાચીશ.” ત્યારે શું ઈશ્વર આવીને એમને જવાખ દઈ જાય 
છે ? હા અને ના. ના; કેમકે હૃદયમાંથી કે આકાશમાંથી કેઈ 
ગેબી વાણીના શખ્ઠ ગાંધીજીના કાનમાં સંભળાતા નથી. હા; કેમકે 
એમને લાગે છે કે જવાખ મળ્યો. પોતે પૂછેલા સવાલનો જવાખ 
મળતાં માણુસને જેવી શાંતિ -- તૃત્તિ થાય તેવી તેમને થાય છે. 
એ જવાખ એટલે ખુદ્ધિગ્રાહ્મ ને માણુસની અક્કલ સ્વીકારી 
શકે એવો હોય છે કે તે નેઇને જ તેઓ માની લે છે કે એ તેમનું 
સ્વપ્નું કે ભ્રમણા નથી. તેએ કહે છેઃ “ એવી કોઈ અકળ અને 
ગૂઢ શક્તિ છે જે વિશ્વ'ભર છે, સવેવ્યાપી છે. હું એને નતો નથી 
પણુ અતુલવું છું. આ અદષ્ટ શક્તિ અનુભવી શકાય છે, ને છતાં 
તેનો કરે પુરાવો આપી શકાતો] નથી; કેમકે હું મારીઈ ન્દ્રિયોથી 
જેના અતુલવું કરું છું તે સવે વસ્તુઓના કરતાં આનું રૂપ કંઈકે 
જુદું જ છે. તે ખહારના પુરાવાથી સિદ્ધ નથી થઈ શકતી. પણુ 
જેમણે અંતરમાં એ ઈશ્વરની હાજરી ખરેખર અનુભવી છે તેમનાં 
આચરણુ ને ચારિત્ર બદલાઈ જાય છે; ને એ પરિવિલેન જ ઈશ્વરની 
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૧ સરખાવો : તલ્તતોયઃ પુત્રાબેયો સિસાત્ેચૉડન્યસ્માત્વેશાર અન્સરતર 
ચટ્યમાત્તા | --શૃરછૃારળ્મજ ૩પનિષર્‌. 


ન મહાત્મા ગાંધી 


હેસ્તીની સાક્ષી પૃરે છે. એવે પુરાવો સવે દેશના ને સર્વે યુગના 
પેગંખરો ને કરષિસુનિઓના અતુભવોમાંથી મળી આવે છે. એ 
પુરાવો ન માનવો એ પોતાની જ હસ્તી નાકબૂલ રાખવા જેવું છે.” 
વળી: “સ વસ્તુ કદી દલીલનો વિષય ખની શકતી નથી. તસે મને 
એ વાત દલીલ વડે બીજાઓને ગળે ઉતારવાનું કહો તો મારે હાર 
જ કંખૂલ કરવી રહી. પણુ હું તમને એટલું કહી શકું છું કે તમે 
ને હું આ ઓરડામાં બેઠેલા છીએ એ હકીકતની મને જેટલી 
ખાતરી છે તેના કરતાં વધારે ખાતરી મને ઈશ્વરના અસ્તિત્વની 
છે. હું એમ પણુ કહી શકુ છું કે હું હવા ને પાણી વિના કદાચ 
જવી શકુ, પણુ ઈશ્વર વિના નહોં જીવી શકું. તમે મારી આંખો 
ફોડી નાંખો, તેથી હું મરવાનો નથી. મારું નાક ઉડાવી દો, 
તેથીયે મરવાનો નથી. પણુ તમે ઈશ્વર વિષેની મારી શ્રદ્ધાને 
સુરંગ લગાડીને ઉડાવી દો તો હું મૂઓ સમજને. ” વળી કહે છેઃ 
“ જે ક્રિયા મારામાં ચાલે છે તે અંતર્યામીની છે એમ કહી શકાય 
કે નહીં એ હું નિશ્ચયપૂવેક નથી જાણુતે. પણુ ઘણાં વર્ષોથી જે 
પ્રમાણ મેં મારાં મોટામાં મોટાં કહેવાયાં છે તે અને નાનામાં નાનાં 
ગણાય તે કાર્યો કર્યા છે, તે તપાસતાં તે અંતર્યામીનાં પ્રેરાયેલાં 
થયાં છે એમ કહેવું મને અઘટિત નથી લાગ્યું. અંતર્યામીને મૅ 
જેચેો નથી, જાણ્યો નથી. જગતની ઈશ્ચિર વિષેની શ્રદ્ધાને સૈ 
મારી કરી લીધી છે. એ શ્રદ્ધા કોઈ રીતે ભૂંસી શકાય એવી 
નથી, તેથી તેને શ્રદ્ધારૂપે આળખતેો મટી અતુભવરૂપેજ હું 
બએળખું છું. ”* 


હિંદુસ્તાનના અનેક કાષિએ ને સંતો કહી ગયા છે તેમ 
ગાંધીજી પણુ કહે છે કે એકવાર આપણે સ્થૂલ દેઠુના બંધનમાંથી 
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૧, આત્મકથા, પૃ, ૩૭૯ 


ધર્મ એટલે પ્રભુમય જીવન ૭ 


નીકળીને ચડતા ચડતા આત્માની વિસુક્તિ સુધી પહોંચ્યા કે પછી 
શિખર પરથી નજરે પડતું દશ્ય તો સવેને એક જ પ્રકારનું દેખાય 
છે. આપણે તળેટીએ જ્યાં હોઈ એ ત્યાંથી પડઠાડ પર જુદે જુદે 
રસ્તે થઈ ને ચડવાનું હોય છે ખરું; પણુ આપણુ સવેતું ધ્યેય 
તો નગાધિરાજના એક જ શિખર પર પહોંચવાનું હોય છે. 
ગાંધીજી કહે છે: “ ઈસ્લામનેો અલ્લા, ખ્રિસ્તીઓનો ગોંડ, અને 
હિંદુઓના ઈશ્વર એક જ છે. જેમ હિંરુધમેમાં ઈશ્વરનાં 
અનેક નામ છે તેમ અલ્લાનાં અનેક નામ ઈસ્લામમાં પણુ છે. એ 
નામો! "પૃથક વ્યક્તિત્વ નથી સૂચવતાં, પણુ ભિજ્ઞ ભિન્ન શુણ્‌નાં 
સૂચક છે. ઈશ્વર તો નિયુણુ, નિરાકાર, અવણુનીય, અપ્રમેય છે; 
છતાં અલ્પ માનવીએ તેનામાં ગુણ્‌ાનું આરોપણુ કરીને પોતાની 
લૂલીપાંગળી ભાષામાં તેનું વણુન કરવાનો પ્રયાસ કર્ચેય છે. આ 
ઈશ્વરને વિષે જીવતીજાગતી શ્રદ્ધા એટલે સવ ધર્મા પ્રત્યે સમાન 
આદર. તમારે ધમ અન્ય ધર્મા કરતાં શ્રેણ છે, ને ખીજ લેકે 
સ્વધમે છેડી તમારા ધમમાં આવે એવી ઈચ્છા સેવવાનો તમને 
અધિકાર છે, એમ તસે માનો તો એ અસહિષ્ણુતાની પરિસીમા 
થઈ, અને અસહિષ્યુતા એ એક પ્રકારની હિંસા જ છે. ”' 


બીજા ધર્મા પ્રત્યે ગાંધીજી સહિષ્ણુતા નથી પરાવતા; 
સમભાવ અને આદર રાખે છે. સહિષ્ણુતામાં એક પ્રકારની 
ઉદ્દાસીનતાનો ભાવ છે; સમભાવમાં જે ઉમળકે! હોય છે તે 
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૧. આ ખે વૃત્તિ વચ્ચેનો ભેદ સમન્નવતાં ગાંધીજએ એક જગાએ કલ્યું છે: 
“ સહિષ્ણુતા અંમેજ શબ્દ “ટોલરેશન? નો અનુવાદ છે. એ મને ગમ્યો ન હતે 
પણુ ખીજી નામ સૂઝતું ન હતું. ખીન્ન ધમોને સહન કરવામાં તેની ઊણુપ 
માની લેવામાં આવે છે. અહિંસા આપણને બીન્ત ધમા પ્રેત્યે સમભાવ શીખવે છે. 
સહિષયુતા અહિંસાદૃછિએ પૂરતી નથી. ખીન્ન ધમો પ્રત્યે સમભાવ રાખવાના મૂળમાં 
પોતાના ધર્મની અપૃર્ણુતાનાો સ્વીકાર આવી જ ન્તય છે. અને સત્યની આરાધના, 


૮ મહાત્મા ગાંધી 


સહિષ્ણુતામાં નથી હોતે. ઈસુ ખ્રિસ્તનું જીવન અને કાર્ય અહિંસાના 
સિદ્ધાંતનું એક ઉત્તમ ઉદાહરણુ હેતું, એમ સ્વીકારતાં તેઓ કહે છેઃ 
“ સારા જીવન પર ઊંડી અસર પાડનાર અનેકમાંના એક મહાન 
પર્માપદેશક તરીકે ઈસુ મારા હુદયમંદિરમાં વિરાજે છે. ' તેએ 
મહુમદ પેગંખરનાં સચ્ચાસ્ત્રિ, અડગ ઈશ્વરનિછા, અને કાયે- 
મુશળતાને વિષે માન અને આદર ધરાવે છે; હઝરત 
અલીનાં કરુણા ને કણટસહુનની હુમેશાં સ્તુતિ કરે છે. ઈશ્વરની 
સર્વોપરી સત્તા વિષે જ્વલંત શ્રદ્ધા, જીવનની કડક સાદાઈ, 
મતુષ્યો પ્રત્યે બ્રાતૃત્વની ઉત્કટ ભાવના, અને ગરીબો પ્રત્યે 
સમતા ને સેવાભાવ -- એ મહાસત્યો પર ઈસ્લાસે વિશેષ ભાર 
દીધેલો છે. એ સત્યો સર્વ ધર્સાના મૂળમાં હોવાં જેઈ એ, અને 
હોય છે, એમ ગાંધીજી માને છે. પણુ તેમના જીવનને દોરનારી 
ને તેનું નિયમન કરનારી શક્તિ તો હિદુધમે જ છે. હિંદુધમેની 
સહ્યની કલ્પના, આત્મદશેનની ઝંખના, વિશાળ ઉદારતા, ને તેણે 
ઉપદેરેલી ગમી એકતા વગેરે તત્ત્વાને તેમણે અનેકવાર 
હિંદુધમેની વિશેષતારૂપે ગણાવ્યાં છે; ને કહ્યુ' છે કે “હું 
હિંદુધમને મારા પ્રાણુથી પણુ અધિક વસ્તુ ગણું છું. ” 


પણુ આ બધા ધ્સા સાધનમાત્ર છે; સાધ્ય તો એ સર્વમાં 
એતપ્રેત છતાં સવેથી પર મો શકય છે. છઃ કહે છેઃ 
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અહિંસાની કસો એ એજ શીખવે... આમ સમભાવ રા રાખીએ. એટલે ખીન્ન ધમમાં 

જે કઈ ગ્રાહ્ય લાગે તેને પોતાના ધમમાં સ્થાન આપતાં સંકાચ ન થાય. એટલું જ નહી 
શબ ૧. દ ક 2 ઢ 

પણ્‌ એમ કરવાનો ધમ પ્રાપ્ત થાય. 7 ( મગળપ્રભાત, 'પૃ- પ૯ ) 


“હુંતો માનું છુ કે જગતના સર્વ મહાધર્મો મૂળે સમાન છે. આપગને 
આપણા ધરમ વિષે જેટલો સ્વાભાવિક આદર હોય તેટલો જ ખીન્ન ધર્મો વિધે 
હોવો નેઇએ. પરસ્પર સહિષ્ણુતા નહો) પણુ સમાન આદર. ” ( હરિજનખંછુઃ 
૨૯-૬૧૧-૩૬) 


ધર્મ એટલે પ્રેભુમય જીવન હૃ 


“સ મહાધમંનો અથે હું શું કરું છું એ સમજાવું. હેડુધમેનું મારે 
મન ખીના સવે પર્સાના કરતાં વધારે મૂલ્ય છે; તેને વિષે મને 
અપાર મસતા છે; છતાં હિંદુધમે તે આ મહાધમે નથી. તે તો 
હિરુધમેથી પણુ પર અને ઉચ્ચતર છે. તે મતુષ્યના સ્વભાવમાં જ 
ધરમૂછાથી પલટો કરાવે છે; અંતરમાં વિરાજતા આત્માની સાથે 
મનુષ્યનું અતૂટ અનુસંધાન કરાવે છે; અને નિરંતર હૃદયનો શેલ 
ધોઈ તેને શુદ્ધ કેરે છે. એ મતુષ્યસ્વભાવમાં રહેલું સ્થાયી તત્ત્વ છે. 
તે પોતાની સોળે કળાએ પ્રગટ થવા માટે ગસે તેટલા ભોગ 
આપતાં અચકાતું નથી; અને જ્યાં લગી આત્મા પોતાનું સ્વરૂપ 
એળખે નહીં, પોતાના સરજનહારને પ્રીછે નહોં, અને એ સરજન- 
હારની ને પોતાની વચ્ચે રહેલાં એક્ય ને તાદાત્મ્યનો સાક્ષાત્કાર 
કરે નહીં ત્યાં સુધી એ તત્ત્વ આત્માને સાવ બેચેન રાખે છે 
ને જપીને બેસવા દેતું નથી. ” 

તેએ કહે છેઃ “ સત્યથી ભિન્ન કોઈ પરમેશ્વર હોય એવું સે 
નથી અનુભવ્યું. સત્યમય થવાને સારુ અહિંસા એ જ એક માગે 
છે. આત્મશુદ્ધિ વિના જીવમાત્રની સાથે એક્ય ન જ સધાય. 
આત્મશુદ્ધિ વિના અહિંસાધમેનું પાલન સવેથા અસંભવિત છે. 
અશુદ્ધાત્મા પરમાત્માનાં દરોન કરવા અસમથે છે.” હુટયને શુદ્ધ 
કરવા માટે, રાગદ્વેષનેો યાગ કરવા માટે, મનથી, વચનથી ને 
કાયાથી નિર્વિકાર થવા માટે, ભય અને અહુંકારમાંથી છુટવા માટે 
આપણે વિષયવાસનાઓ પર; તથા ચંચળ ને અસ્થિર મનના 
તરંગો પર અંઝુશ રાખવાની શક્તિ મેળવવી ન્નેઈએ. અભ્યાસ, 
વૈરાગ્ય, સતત જાઝૃતિ, અવિરત પુરુષાથે, કઠૅણુ જીવન, અને 
તપસ્યા એ માટેનાં સાધને। છે. કટ સહુન આપણા આત્માને પખાળીને 
શુદ્ધ કરે છે. આપણાં પુરાણુમાં અમૃતમંથનની કથા આપેલી છે 
તેમાં કહ્યું છે કે સસ્ુદ્રને વલોવતાં વલેવતાં જ્યારે હળાહળ ઝેર 


૧૦ ર મહાત્મા ગાંધી ' 


નીકળ્યું ત્યારે તે પીવાને કોઈ તેયાર ન થયું; પણુ કરુણાના સ્રાગર 
એવા મહાદેવે એ વિષ પીધું ને તેઆ નીલકંઠ બન્યા. ખ્રિસ્તી કથા 
અનુસાર ઈશ્થેરે માનવજાતિને ઉગારવા માટે પોતાના પુત્રનું બલિ- 
દાન અપાવા દીધું. આ કથાનકે ભલે કેવળ કવિકલ્પના હોય. 
"પણુ જે એ વાટે માનવી હૃદયમાં રહેલી ઊંડી ઊંડી વૃત્તિઓ 
પ્રગટ ન થતી હોત તો એ કથાઓ રચાત જ શા માટે ? માણુસમાં 
જેટલો પ્રેમ વધારે તેટલું વધારે કષ્ટ તેણે સહેયું રહ્યું. અનંત પ્રેમ 
એટલે અનંત કષ્ટસહુન. “ જે જીવનને ખચાવવા ધ્રચ્છે તેણે 
જીવનને હોમ્યે છૂટકો. ” એટલે જ પ્રેસમપંથને “ પાવકની જ્વાળા 
કહ્યો છે. આપણે આ જગતમાં ઈશ્વરનું સૉંપેલું કાયે કરીએ છીએ. 
તેની ધારણાઓનેોા અમલ કરવામાં આપણાં જીવતર વાપરવાં એવી 
આસ્તા એણે આપણુને આપેલી છે. આપણું નો એ આજ્તાના 
અનાદર કરીએ, અને આપણાં જીવતરને વાપરી ઘસી નાંખવાને 
બદલે તેને સાચવીને બેસી રહેવા માગીએ, તો આપણે આપણુ 
આત્માને દગા દઈ એ, આપણા સાચા સ્વભાવને બેવફા નીવડીએ, 
અને જે જીવતરને સાચવવા માગતા હતા તેને જ ગુમાવી 
બેસીએ; ઉપનિષદની ભાષામાં કહીએ તો આત્માનો ઘાત કરનાર 
ખબનીએ. આપણે નજર પહોંચે તેટલે લગી ચાલવાની શક્તિ 
મેળવવી હોય, જગતમાં ગમે તેટલે દ્રરને ખૂણેથી દુઃખી માનવીની 
ધા પડે તે સાંભળીને મદદ કરવા દોડવું હોય, તો સંસારની 
તૃષ્ણુઓ, કીર્તિ, સંપત્તિ, ધનવેભવ, ને ઈન્દ્રિયાના ભોગવિલાસને 
તિલાંજલિ આપવી જેઈએ. નિધેન અને ખહિષ્કુતની સાથે 
તાદાત્મ્ય સાધવું હોય તો તેના જેટલા નિધેન બનવું જેઈ એ ને 
તેના જેવી ખહિષ્કુત સ્થિતિ સ્વેચ્છાએ ભોગવવી ન્નેઈ એ. નિંદા- 
સ્તુતિ વિષે પરવા રા'ખ્યા વિના સત્ય બોલવાની ને આચરવાની 
સ્વતંત્રતા મેળવવી હોય, મનુષ્યમાત્રને વિષે પ્રેમ અને ક્ષમાભાવ 


ધમે એટલે પ્રભુમય જીવન “ર૨૮૪ ૧૬ 


પરાવવાનું સામર્થ્ય પ્રાપ્ત કરવું હોય, તો મનમાં અનાસક્તિની 
ભાવના કેળવવી નઈ એ. જે સુક્તાત્માઆ જગતમાં એક તરણાના 
પણુ માલિક ખન્યા વિના આખા જગતને ભેગવે છે, જેમણે 
તજને ભોગવવાની કળા જાણી લીધી છે, તેએ જ આવી સ્વતંત્રતા 
અતુભવે છે, આવા સ્વેરવિટારનો આનંદ માણી શકે છે. આ 
વિષયમાં ગાંધીજી સૈન્યાત્રીના મહાન આદશેને અતુસરૅે છે. 
સંન્યાસી અનિકૈત ને અકિંચન હોય છે; તેને નથી રહેવાનું 
ચોકસ ઠૈકાણું હોતું; નથી આજીવિકાનું સ્થાયી સાધન હેતું. 


પણુ આવા યતિધમેના સર્વ નિયમો કેવળ સંન્યાસીઓ પૂરતા 
ન રાખતાં સમગ્ર માનવજાતિને તેનું પાલન કરવાનું કહેવામાં આવે 
ત્યારે કંઈક અતિશયતા આવી જાય છે. દાખલા તરીકે, વિવાહિત 
જીવનમાં સંયમ સર્વને માટે આવશ્યક છે; પણુ અવિવાહિત 
ખ્રહ્માચારીનું જીવન તો બહું જ થોડા લોકો ગાળી શકે. સ્્રીપુરુષને 
સંચોગ એ કેવળ શરીરસુખ નથી, કેવળ વિષયવાસનાની તૃપ્તિ 
નથી; તે તો પ્રેમ પ્રગટ કરવાનું ને જીવનનો પ્રવાહુ અવિજ્છિન્ન 
રાખવાનું સાધન છે. તેનાથી ને બીજાઓને હાનિ થાય કે માણુસ- 
ના આધ્યાત્મિક વિકાસમાં અંતરાય આવે તે તે દુષ્કમે ખની નાય 
ખરું; પણુ એ કાયેમાંથી આ બેમાંથી એક પણુ પરિણામ નીપજવું 
જ જોઈ એ એવો નિયમ નથી. જે કાર્ય વડે આપણે જન્મ પામીએ 
છીએ, જે પ્રેમ વ્યકત કરવાનું સાધન છે, અને જેના વડે માનવ- 
મુળનો પ્રવાહુ અન્યાહુત ચાલે છે તે કાર્યમાં શરમ કે પાપ નથી. 
પણુ જ્યારે આધ્યાત્મિક જીવનના નિષ્ણાતો ખ્રહ્ાચર્યના આગ્રહ 
રાખે છે ત્યારે તેમની માગણીનો આશય એ હોય છે કે વિષય- 
વાસના આપણા મનની એકાગ્રતાના નાશ ન કરે એટલી 
કાળજી આપણે રાખવી ન્નેઈ એ. 


ર્‌  શહાત્મા ગાંધી 


ગાંધીજીએ સંયમની સાધના પરાકાછાએ પહોંચાડવામાં 
યત્નની કચાશ જરાચે રહેવા દીધી નથી. અને જેઓ તેમને 
1ળખે છે તેએ કબૂલ કરશે કે નીચેનાં વચનોમાં તેમણે પોતાને 
[ષે જે કહ્યું છે તે સાવ સાચુ' છે. તેએ કહે છેઃ “ સે સગાં અને 
રાયાં, દેશી અને પરદેશી, ગોરા અને કાળા, હિંદુ અને સુસલમાન 
।થવા ખ્રિસ્તી, પારસી કે યહૂરી વચ્ચે ભેદ નથી જાણ્યો, મારું 
દય એવા ભેદને ઓળખી જ નથી શક્યું એમ કહી શકુ છું. ” 
ળી કહે છેઃ “ આ વસ્તુને મારે વિષે હું ગુણુ નથી માનતો, કૅસકે 
'સ અહિંસા, ખ્રહ્યાચર્ય, અપરિત્રહાદિ યસ્નોને કેળવવાનો પ્રયત્ન 
મનું ને તે પ્રયત્ન હજુ ચાલુ હોવાનું મને પૂણુ ભાન છે, તેમ 
॥વો અભેદ કેળવવાનો સૈ ખાસ પ્રયત્ન કર્યો, હોય એવે! મને 
યાલ નથી. ” * 


જેમનું હૃદય વિશુદ્ધ છે તેએ જ ઈશ્વરને વિષે તેમજ 
'નુષ્યને વિષે પ્રેસ ને અતુરાગ રાખી શકે છે. સહનશીલ પ્રેમ 
1 આત્માનો ચમત્કાર છે. એની શક્તિ એવી છે કૈ આપણે 
ઊજાનાં ડુષ્કર્સોનો બોન્ને આપણે માથે ઉઠાવીએ છીએ છતાં 
ઊપણુને એ બોન્ને હળવા ફૂલ જેવો લાગે છે; અને એમાં જેવાં 
[ડાં ને સાચાં સુખ ને સંતોષ મળે છે તેવાં નર્યા સ્વાર્થી ભોગ- 
[લાસમાંથી નથી મળતાં. એવી ક્ષણમાં આપણુ સમજીએ છીએ 
આપણે બીના કેઈ ને ક્ષણુવારનું સુખ આપી શક્યા છીએ એ 
॥નમાં જે લહેજત આવે છે તે જગતની ખીજી કોઈ ચીજમાં 
થી આવતી; આપણુ બીજા કોઈના દુઃખમાં ભાગ પડાવ્યો એ 
॥નસાંથી જે રસ આપણે લૂંટી શકીએ છીએ તેવો રસ દુનિયામાં 
ઊજા કશામાંથી નથી મળતો. જેમાં ઉપકાર કર્યાનો લવલેશ 
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૧. આત્મકથા, "હૃ. ૩૭૫. 


માનવસેવાની ભાવના ૧૩ 


ભાવ ન હોય, ને જેમાંથી ગર્વમાત્ર -- સત્કમે કર્યાનો ગર્વ પણુ 
--ધેવાઈ જઈને કાંચન સમી સ્વચ્છતા આવી હોય, એવી 
કરુણા એ સર્વશ્રેણ ધાર્મિક વૃત્તિ છે. 


૩, માનવસેવાની ભાવના 


આમાંથી એટલું ફલિત થાય છે કે સાચી આધ્યાત્મિકતા 
સંસારનો ત્યાગ કરવામાં નથી; પણુ સંસારમાં રહી, જીવમાત્રને 
વિષે પ્રેમ રાખીને કામ કરવામાં રહેલી છે. ચસ્તિન્‌ શવળે મૂતાસિ 
ઝાત્લેવામૂજૂ વિઝાનતઃ --એવી અવસ્થામાં ભૂતમાત્ર સાની પુરુષને 
મન આત્મવત્‌ ખની નય છે. અન્ય જીવો પર પોતાના જેવો જ -- 
આત્મેવ ---પ્રેમ રાખવો જેઈ એ. આવા આત્મૌપસ્ય વિના ચાલી 
જ ન શકે. મનુષ્યમાત્રને સ્વતંત્રતા મળવી જેઈ એ, ને તે સર્વની 
વચ્ચે દરજજાની સમાનતા હોવી નએેઈ એ. એ સિદ્ધાંત જે સ્વીકારાય 
તો! જગતમાં સ્વતંત્ર મનુષ્યોને વિશ્વવ્યાપી, એધુસમાજ સ્થપાય. 
અને એ સિદ્ધાંત સ્વીકારનારાઓનું એ કતેવ્ય થઈ પડે કે તેમણે 
જાતિ અને ધમની, સંપત્તિ અને સત્તાની, વગે અને રાષ્ટ્રની ર 
દીવાલોને તોડી પાડવી. ને કોઈ પણુ સમૂડુ કે રાષ્ટ્ર ખીનનને 
ભોાગે--દાખલા તરીકે જમેને ઝેક પ્રનનને ભોગે, જમીનદારો ખેડતોને 
ભોગે, મૂડીદારે મજૂરોને ભોાગે--પોતાને સ્વાયે સાધવા મથે તો 
તેમાં હેકશાસનમોં ઘાલ થાય; અને એ અન્યાયનો ખચાવ કેવળ 
શસ્ત્રમળ વડે જ થઈ શકે. એવી સ્થિતિમાં પીડક વગેને પોતાના 
હાથમાં આવેલી સત્તા ને માલમતા લૂટાઈ જવાને ડર રહે છે; અને 
પીડિત વર્ગો તેમનો પુણ્યપ્રકોપ મનમાં દખાવીને સંઘરી રાખે છે. 
આ સ્થિતિ અસ્વાભાવિક છે, ને તેનો અંત કેવળ ન્યાય જ લાવી 
શકે. ન્યાય એટલે મતુષ્યમાત્રના સમાન હકનો સ્વીકાર. આટલાં 
સેકાં થયાં આખા જગતના એક ભ્રાતૃસઘની દિશામાં માનવજાતિની 
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સફર ચાલી રહેલી છે. માનવસમાજમાં અનેક વિજુ(તએ ને 
જુલમ નિરંતર પેદા થયા કરતાં; તે સામાન્ય માણુસને પરાણે 
રકો રાખતાં ને આગળ વધવા દેતાં નહાતાં. તેની સામે એ માણુસે 
અનેકવાર ખળવા કર્યા છે. તેને લીધે જગતના જુદાજુદા ભાગમાં 
અનેકવાર પ્રગતિનાં સોજા આવેલાં દેખાયાં છે; માણુસોનાં મનમાં 
ન્યાય, સમાનતા, ને શે।ષણુમાંથી સુક્તિ મેળવવાની ભાવનાઓ 
વધારે ને વધારે પ્રમાણુમાં નગતી ગઈ છે; અને તેઓ 
નવી નવી માગણીઓ કરવા લાગ્યા છે. સ્વાતંત્યભાવનાની પ્રગતિ 
માનવી ઇતિહાસના અર્કરૂપ છે. 


આપણે અસાધારણુ--અપવાદરૂપ ઘટનાઓને અવળાં ચફ્માં 
ચડાવીને નનેઈ એ છીએ તેથી તે ખરેખર હોય તેના કરતાં મોટી 
દૃખાય છે; ને આપણુને તેનું મહત્ત્ત વધારેપડતું આંકવાનું મન 
થાય છે. એક વાત આપણે પૂરતી સમજ્યા નથી. આજના 
જમાનામાં પ્રગતિના કાંટા પાછળ પડેલા દેખાય છે, પ્રગતિના 
માગમાં આડે સોટી દીવાલ ઊભેલી દેખાય છે, અને મહાવિપત્તિની 
નાખતો વાગી રહી છે, એ ખરું; પણુ તેથી આપણે ઢુતાશ થવાની 
કે હિંમત હારી બેસવાની જરૂર નથી. આ ઘટનાઓનો વિચાર 
કરતી વેળાએ સાથેસાથે એ પણુ ધ્યાનમાં રાખવું જેઈ એ કે 
સંકડો વરસ થયાં માનવસમાજને પ્રવાહ સામાન્ય રીવે કઈ 
દિશામાં ચાલ્યો છે. માનવજાતિએ અટક્યા, થાક્યા કે હાર્યા વિના 
જે પુરુષાથે ચાલુ રાખ્યો છે તેનું ને આપણે તટસ્થભાવે દશન 
કરી શકીએ તો આપણે છક થઈ જઈએ ને આપણી હૃદયવીણાનોા 
તાર ઝણુઝણી ઊઠે. એ દષ્િએ જગતના ઇતિહાસનું ચલચ્ચિત્ર 
નિહઠાળતાં આપણુને શું દેખાય છે ર દાસત્વમાં પડેલા ટૂબળાઓ 
ધણિયામાની બેડીમાંથી છૂટી રહ્યા છે; ધમેના નવમતવાદીઓને 
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જીવતા ખાળવાની પ્રથા નીકળી ગઈ છે; ઉમરાવે સ્વેચ્છાએ પોતાના 
ખાસ અધિકારોને ત્યાગ કરી રહ્યા છે; શુલામો પશુસમાન જીવન- 
માંથી સુક્તિ પામે છે; ધનિકો તેમની સંપત્તિની વાત કરતાં 
શરમાય છે ને ક્ષમા માગે છે; લડાઝુ સાઆનજ્યો શાંતિની 
આવસશ્યકતાનેો પોકાર જાહેરમાં ને ઉચ્ચ સ્વરે કરે છે; અને આખી 
માનવજાતિનું પણુ એક્ય સાધવાનાં સવમાં સેવાઈ રહ્યાં છે. હા, 
આજે પણુ જગતમાં સત્તાધીશોના લોભ, પૂર્તોના મત્સર, 
પાખંડીઓનાં જૂઠાણાં, અને ગર્વિછ કે।સીવાદ તથા સંચિત 
રાષ્ટ્રવાદના ઉદય નવા મળે છે ખરાં, છતાં, લેકશાસનની મહાન 
પ્રણાલિકાનું જે મોજુ આખા જગતમાં ફરી વળેલું છે તે પણુ ને 
આપણુને સાથેસાથે ન દેખાય, તો આપણે છતી આંખે આંધળા જ 
ગણાઈ એ. કેટલાયે માણુસો અવિશ્રાંત પ્રયાસ કરીને એવું જગત 
રચવા મથી રહ્યા છે જેમાં ગરીબમાં ગરીખ માણુસોને પણુ પૂરતો 
આહાર મળે; ઘરમાં હુવા અજવાછીું ને સૂર્યપ્રકાશ મળે; અને 
તેમનાં જીવનમાં આશા, ગોરવ ને સૌંદયેનો કંઈક સંચાર થાય. 
ગાંધીજી માનવજાતિના એવા એક પ્રથમ પંક્તિના સેવક છે. માથે 
અવ્યારે જ દુઃખોની ઝડી વરસી રહી છે; તે વખતે, ભવિષ્યમાં લાંબે 
કાળે ડ્યારેક સુખ મળશે એવી આશા સેવવામાં તેમને ચેન પડતું 
નથી, ને તેઓ નિરાંત વાળીને બેસી શકતા નથી. ખીજા અડગ 
શ્રદ્ધાવાળા માણુસોને તેએ પોતાના સાથમાં લે છે; અને વતમાન 
દુઃખોના નિવારણુ માટે ને ભાવિ સંકટોને શેકવા માટે બને તેટલા 
સીધા ઉપાય યોજે છે. લેોકશાસન એ તેમને મન શખ્દોની ખાજી 
નથી. જગતમાં લોકશાસન ખરૈખાત ચાલવું ન્નેઈએ, ને રંકમાં 
રંક માણુસની પણુ રક્ષા થવી જેઈ એ ને તેને ન્યાય મળવે। નઈ એ 
એમ તેઓ માને છે. દરિદ્રનારાયણુ પ્રત્યેના તેમનો આ પ્રેમ 
આપણે જાણીએ, તો! તેમની દક્ષિણુ આક્વિકાની તેમજ હિંદમાંની 
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સવ જાહેર પ્રવૃત્તિઓનું રહસ્ય સમજવાની ચાવી આપણુને 
મળી જ્ય છે. 

જમેનીમાં નાઝી લોકોએ યહૂદીએ પર જે જુલમો કર્યા છે 
તેનાથી આખી સુધરેલી દુનિયા અતિશય ખળભળી ઊડી છે; 
અને ઉદાર મતવાળા સુત્સદ્ીઓએ જાતિદ્વેષતા આવા ઉછાળા વિષે 
ગૅભીરપણેુ ખેદ અને અણુગસો પ્રગટ કર્યા છે. પણુ વિચિત્ર અને 
ચાંકાવનારી વાત તો એ છે કે ષ્રિટિશ સાશઆ્રાજ્યની વસાહતો અને 
અસેરિકા જેવા લોકશાસનવાળા દેશે।માં ઘણી જાતિઓની ઉપર 
તેમનાં ભિજ્ઞ રૂપરંગને કારણે અનેક રાજકીય ને સામાજિક પ્રતિ- 
બંધો મૂકવામાં આવેલા છે. ગાંધીજી દક્ષિણુ આફ્રિકામાં ગયા ત્યાં 
નેયું કે હિન્ટીઓ બ્રિટિશ સાઆઆાજ્યના સ્વતંત્ર તાગરિકે। કહેવાય 
છે ખરા, પણુ અહીં તો તેમને હડધૂત કરવામાં આવે છે, તેમના 
પ્રત્યે તિરસ્કારનું વતેન ચાલે છે, અનેક સ્થળોએ તેમને પ્રવેશની 
મનાઈ છે, અને ગોરાઓ પર નથી એવા અનેક પ્રતિખંધેો હિન્ટીઓ 
પર મૂકેલા છે. ખ્રિસ્તી ધમેસંઘ અને સરકાર ખંને યુરોપ ખહારની 
પ્રજાઓને હુકોની સમાનતા આપતાં નથી, ને તેમને ગોરા ઝુરે- 
પિયનેોથી સવે વિષયમાં ઢુલકા ગણે છે. એ જુલમી પ્રતિખેધેો 
સાસે વિરોધ દર્શાવવા ને લે પાછા ખેંચી લેવડાવવા માટે ગાંધીજી- 
એ સાસુદાયિક સષ્યાગ્રહુની લડત શરૂ કરી. તેમની માગણી એ 
હુતી કે મતુષ્યમાત્રની સમાનતાને સિદ્ધાંત કબૂલ રખાવે। ન્‍નેઈ એ; 
અને લોહી તથા રંગને ધોરણે પાડેલા મૃત્રિમ ભેદ ખુદ્ધિ ન સ્વીકારી 
શકે એવા તથા અનીતિમય હોઈ તે દ્ર થવા જેઈએ. હિન્કી 
કોમને ખરેખર કેટલી હાડમારી ભોગવવી પડે છે એનું ભાન તેમણે 
કોમને કરાવ્યું; અને તેનામાં પોતાનાં ગૌરવ, પ્રતિછા ને સ્વમાનની 
ભાવના પેદા કરી. એમને પ્રયાસ એકલા હિન્દીઓનું જ હિત 
સાધવાનો ન હુતો. આફ્રિકાના મૂળ વતનીએને ભલે ચૂસવામાં 
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આવે એની પરવા નથી, પણુ હિન્ટીઓ પ્રત્યે તે તેમની પુરાણી 
સભ્યતાને કારણે સારું વતેન થવું જેઈએ, એવું તેમણે કરી કહ્યું 
નહીં. સવ્યાગ્રહની લાંબી લડતને પરિણામે હિન્ટીઓ સામે ભેદ- 
ભાવ પ્રગટ કરનારા કાયદામાંથી જે વિરોષ ભૂંડા ને બેહૂદા હુતા તે 
તો રદ થયા. છતાં આજે પણુ હિન્દીઓ પર અનેક અપમાન- 
કારક પ્રતિબંધો સુકાયેલા છે. એ પ્રતિખંધેને હિન્ટીઓ વશ થાય 
છે એ તેમને ઝાંખપ લગાડનારું છે. જે સરકારે તે પ્રતિખેધે 
મૂક્યા છે તેની પ્રતિછામાં પણુ એથી વધારે નથી થતો. 
હિંડ્સ્તાનમાં ગાંધીજીની ઇચ્છા એવું કામ કરવાની હુતી કે 
જેથી દેશમાંથી કુસંપ અને વિખવાદ્ટ નીકળી જાય; જનસમૂુને 
સ્વાશ્રયની તાલીમ મળે; સ્રીઓની સ્થિતિ સુધરે ને તેએ રાજ- 
કીય, આર્થિક ને સામાજિક ક્ષેત્રમાં પુરુષના જેટલું જ ઊંચુ પદ 
પ્રાપ્ત કરે; જે ધાર્મિક દ્વેષા રાષ્ટ્રને છિન્નભિજ્ઞ કરી રહ્યા છે તે ટૂર 
થાય; અને હિંદુધમેમાંથી અસ્પૃશ્યતાનું સામાજિક કલંક ધોવાઈ 
જાય. હિંદુધમે પરનો આ ડાઘ ભૂસવાના કામમાં તેમણે જે સફળતા 
પ્રાપ્ત કરી છે તે માનવજાતિની પ્રગતિમાં એમણે આપેલે। એક 
મોટામાં મોટો ફાળા ગણાશે. જ્યાં લગી અસ્ષૃશ્યોના વગે રહે ત્યાં 
લગી તેઓ એ વગેના ગણાવા માગે છેઃ “ મારી પ્રા્થેના આ છેઃ 
મને સૌક્ષ જ પ્રિય છે. મારો ખધો પ્રયાસ આ જ જન્મારે મોક્ષ 
મેળવવાનો છે. છતાં જે હું મારો મનોરથ આ જન્સે ન સાધી શકું 
ને આપણે અસ્પૃશ્યતાના પાપમાંથી હજુચે સ્રકત ન થયા હોઈ એ 
તો હું પ્રભુ પાસે બીને જન્મ હુરિજનને ઘેર ઇચ્છું કે જેથી હું 
તેમનાં દુઃખોનો પૂરો અનુભવ કરું ને તે ઓછાં કરવા ભારે 
તપશ્ચર્યા કરું. '' એક તરફથી એમ કહેવું કે અમે અદષણ ઈશ્વરને 
ચાહીએ છીએ; અને ખીજી તરફ્થી એ જ ઈશ્વરે જેમને 
સરજ્યાં છે ને જેમને ચેતન આપ્યું છે એવાં મનુષ્યો પ્રત્યે 
પ હ 


૬૮ મહાત્મા ગાંધી 


રતાથી વતેવું; એ બે વસ્તુઓ એકખીનાની છેક જ વિરોધી છે. 
ગાંધીજી પોતાને સનાતની [હેંદુ કહેવડાવવામાં ગવે લે છે ખરા; 
પણુ જાતિભેદની કડકાઈ ને તેના પ્રતિખેધો, અસ્પૃશ્યતાનું કલક, 
મંદિરોમાં ચાલતો ફડુરાચાર, અને ગાય તથા ઈતર પશુસ્છિ 
પ્રતયે થતી કૂરતા પર એમના જેટલા કડક ટીકાના પ્રહારો બીન 
કોઈએ કર્યા નથી. તેઓ કહે છેઃ “ હું ઠેઠના સુધારક છું. છતાં 
સુધારાના ઉત્સાહમાં હું હિંદુધમેના રાઈ પણુ આવશ્યક અંગનો 
સ્યાગ કરવા તેયાર નથી. ?' 

આજે તેઓ દેશી રાજાઓની જહાંગીરીને વિરોધ કરી રહ્યા 
છે તેના મૂળમાં એ રાજાઓની કરોડોની પ્રજાઓ વિષેનો તેમને 
ગેમ જ રહેલે। છે. ઉદરમાં ઉદાર નિરીક્ષક પણુ એમ ન કહી શકે 

કે દેશી રાન્યોની સ્થિતિ સાવ સંતોષકારક છે. કલકત્તાનું દેનિક 
0 તો અંગ્રેનેનું છાપું છે; તેના એક અગ્રલેખમાંથી 
થોડાંક વાકયો અહીં ઉતારવા જેવાં છે : 

“ ઘણાં રાજ્યોમાં ભયાનક સ્થિતિ પ્રવર્તે છે. આમ કહેવામાં 
વ્યક્તિઆ સામે ટીકા નથી; ટીકા મતુષ્યસ્વભાવ સાચે છે. સારા 
તેમજ નઠારા જમીનદારેોને માથે કાયદાનો કોઈ જાતને અંકુશ 
નથી. તેમના હાથમાં માણુસોને જિવાડવા ને મારવાની સત્તા છે. 
તેઓ ને લોભી, વિષયી કે ઘાતકી હોય તો તેમનાં લોભ કે 
વિષયવાસના કે ઘાતકીપણાને કંઈ જ વિધ્ન કે અંતરાય નડે 
એમ નથી. આવા નાના નાના જાલિસોને રક્ષણુ આપનારાં કરાર- 
નામાંમાં કદી ફેરફાર થવાનો જ ન હોય; જે વસ્તુના બચાવ કરવે 
અશક્ય છે તેનો બચાવ કરવાને ચક્રવર્તી સત્તા સદાકાળ પોતાનો 
ધમે માનવાની હોય; તો આ અચળ વસ્તુની સામે કેક દિવસ 
એક અસમોધ શક્તિ આકમણુ કરશે, અને બેમાંથી એકના ભાંગીને 
ભૂકા થઈ જશે ત્યારે જ એ લડાઈ નો અંત આવરે. ” 


માનવસેવાની ભાવના વહ 


સમાજની પ્રગતિ ખે રીતે થાય છેઃ કાં તો। ક્રમબદ્ધ વિકાસ 
દ્રારા, અથવા આકસ્મિક કાંતિ દ્વારા. વિકાસના વેગનું અતિશય 
ધીમાપણું એ જ કાંતિમાત્રનું મૂળ કારણુ હોય છે. ગાંખીજી 
રાજાઓને મિત્રભાવે વીનવે છે કે “ તસે જગો ને તમારું ઘર 
સુબ્યવસ્થિત બનાવો. મને આશા છે કે વેળા વીતી જય તે પહેલાં 
જ રાજાઓ સમજી જરે કે બને એટલી ત્વરાથી જવાખદાર 
રાજ્યતંત્ર દાખલ કરવામાં જ તેમની સલામવી છે, ને તેમ કરશે 
તો જ ભાવિ હિંદમાં તેમની હસ્તી ટકી રહેશે, ચકવર્તી સત્તા 
અતિખળવાન ઢુતી છતાં તેને પણુ પ્રાંતોમાં જવાબદાર રાનયતંત્ર 
દાખલ કર્યા વિના ચાલ્યું નથી. 

હિન્દમાંની બ્રિટિશ સરકાર સાસૈ ગાંધીજીનો સુખ્ય આરોપ 
એએ છે કે તેના અમલમાં ગરીબો પર ઘણે! જુલમ થયે। છે. હિંદુસ્તાન 
તેના ઇતિહાસના આરંભકાળથી તેની ધનસંપત્તિને માઢે પ્રસિદ્ધ 
હેતું. આપણા દેશમાં અતિશય ફેળદ્ઠુપ જમીનવાળા વિશાળ પ્રદેશે। 
છે; ભૌતિક સામગ્રીના અખટ ભેડાર ભરેલા છે; અને પૂરતી 
કાળજી ને ધ્યાન રખાય તો આપણે ઠેરઠેર ફરીને દરેક સ્ત્રી પુરુષ 
બાળકને પેટ ભરીને ખવડાવી શકીએ એટલું અનાજ આપણે ત્યાં 
પાકે એમ છે. છતાં આપણે ત્યાં કરોડો માણુસો એવાં પડ્યાં 
છે જે ધોર કંગાલિયત ભોગવે છે; જેમને નથી પેટ ભરીને અજ્ઞ 
મળતું કે નથી રહેવાને સરખું ઝૂંપડું મળતું; જેમને જુવાનીથી 
સાંડીને ઘડેપણુ લગી અતજ્ઞવસ્રને માટે નિરંતર વલખાં મારવાં પડે 
છે; અને છેવટે મૃત્યુ તેમની વહારે ધાય છે ને તેમનાં વેદના 
ભોગવતાં હૃદયોને શાંત પાડી દે છે. આ સ્થિતિ નિર્દય કુદરતે પેદા 
કરેલી નથી, પણુ માણુસે રચેલી અમાતુષી ન્યવસ્થાએ પેદા કરી 
છે. એ વ્યવસ્થાનો હુવે નાશ થવે। જ જેઈ એ. એ નાશ થાય એમાં 
હિંદુસ્તાનનું જ નહીં પણુ સમસ્ત માનવજાતિતું હિત રહેલું છે. 


૨૦ મહાત્મા ગાંધી 


૧૯૩૧ માં ગાંધીજી વિલાયત ગયા ત્યારે લંડનથી રેડિયે। 
પર અસેરિકાને ઉદ્દેશીને તેમશું એક વ્યાખ્યાન આપ્યું હુતું. વેમાં 
તેમણે “ એગણીસસો માઈલ લાંબા ને પંદરસો માઈલે પહોળા 
પ્રદેશમાં ઠેરઠેર પથરાયેલાં સાત લાખ ગામડાંમાં વસતાં અધભૂખ્યાં 
કરોડો માણુસો” ની વાત કરેલી; અને કહેલું: “ આ સાદા 
ગામડિયાઓને, લેમની પોતાની કશી ડસૂર વિના, વરસમાં છ 
મહિના બેકારી ભોગવવી પડે છે. એ ડુઃખદ દશા છે. સો વરસ 
પહેલાં દરેક ગામડું મનુષ્યજીવનની બે સ્ુ'ખ્ય જરૂરિયાત--અન્ન 
ને વસ્ર--ની ખાખતમાં સ્વાશ્રયી હતું. દેશની કરોડો કાંતનારીએ 
આજનાં યંત્રો હજુ સુધી કદી કાંતી શક્યાં નથી એવું ઝીણામાં 
ઝીણું સૂતર કાંતતી. તેમની આંગળીઓની એ કળા જગતભરમાં 
ખ્યાતિ પામી હુતી. અમારે દુર્ભાગ્યે ઈસ્ટ ઈન્ડિયા કંપનીએ એ 
ગૌણુ ગ્રામઉઘ્યોગનો નાશ કર્યો, એ નાશ કરવા માટે તેણ જે 
સાધને વાપચો તેનું વણુન હું અહીં નથી કરવા માગતો. તેને 
પરિણામે, ગામડાંની એ કાંતનારીઆએ એક દિવસ સવારે ઊઠીને 
નેયું કે તેમના એ ઉમદા ધંધો નાશ પામ્યો છે. તે દિવસથી 
હિંદુસ્તાનમાં ઉત્તરોત્તર ગરીબાઈ વધતી ચાલી છે. એથી ઊલટી 
વાત કહેવામાં આવે તો તે ખોટી છે. ” 

હિંદુસ્તાન ગામડાંમાં વસે છે. તેની સંસ્કૃતિ ખેતીપ્રધાન 
હલી, તે હુવે ઝપાટાભેર યંત્રપ્રધાન ખનતી જાય છે. ખેડ્ત અન્નને 
ઉત્પાદક હાઈ જગતનો તાત છે. ગાંધીજી એ ખેડૂતના પ્રતિનિધિ 
છે. હિંદી સંસ્કુત્તિં આ મૂછા સ્વરૂપ ટકાવી રાખવાની ને તેને 
વધારે સબળ ખનાવવાની તીત્ર ઇચ્છા તેઓ રાખે છે. તેઆ જુએ 
છે કે બ્રિટિશ અમલમાં લોકે! જૂની રહેણી ને જૂના આદર્શો છોડતા 
જાય છે; અને તેમણે યાંત્રિક કોરલ્ય, શોધક બુદ્ધિ, હિંમત ને 
સાહુસ વગેરેના ઘણુ સ્તુતિપાત્ર ગુણે! પ્રાસ કર્યા છે ખરા, છતાં તેએ 


માનવસેવાની ભાવના કર્જ 


પૈસા અને ધનવેભવને પૂજતા થયા છે, તેમને ધનના ઢગલા 
કરવાની લે।ણછ્ુપતા વળગી છે, તેઓ દુનિયાદ્ારીમાં રચ્યાપચ્યા રહે 
છે, ને એમાં જ જીવનની સાથેકતા માનવા લાગ્યા છે. આપણાં 
વિશાળ ચંત્રોઘોગવાળાં શહેરા જે ગ્રામીણુ ભમિ પર ને ગામડી 
વાતાવરણુમાંથી રચાયાં છે તે ભૂમિ ને વાતાવરણુ સાથે તેમનો 
કશો! સબધ કે મેળ નથી રહ્યો. તેમનો વિસ્તાર વષતાં વધતાં 
એટલે મોટે થઈ ગયો છે કે એમાં નથી કશી ચોજના દેખાતી; 
નથી એવડા સોટા વિસ્તારમાં કશી સુઘડતા રહેવા પામી. એ 
શહેરોમાં વસતા લોકે। પેસા અને યંત્રની અટપટી જળમાં કસાઈ 
પડ્યા છે. તેઓ હિંસક, અશાંત, અવિચારી ને નિરંકુશ ખન્યા છે, 
ને ગમે તેવાં કાળાંધોળાં કરતાં આચકે। ખાતા નથી. સાવ નજીવી 
મજૂરી માટે સ્રીઓને સખત વેતરું કરવું પડે છે; તેનાથી તેમનું 
જીવન નીરસ ને નિઃસત્ત્વ ખની ગયું છે. ધાવણાં ખાળકો રડીને 
કારખાનાંમાં કામ કરવામાં ખલેલ પાડે નહીં એટલા માટે મા 
તેમને છાનાં રાખવા સારું અફીણુ ખવડાવે છે. નાનાં કુમળાં 
બાળકોને ખચપણુનો આનંદ માણુવાની તક તે ક્યાંથી જ મળે ? 
તેમને ખચપણુની કુમળી અવસ્થામાં જ મિલે।માં હડસેલી મૂકવામાં 
આવે છે. સતત બેકારીને લીધે કરોડો માણુસોનાં શરીર 
ઠીંગરાચેલાં ને રોગગ્રસ્ત બની ગયાં છે. સોટા યાંત્રિક ઉવોગોએ 
માનવનતિની જે દશા કરી છે તેનાં આવાં _ભીષણ ને હદયદ્રાવક 
દશ્યો ગાંધીજી પોતાની નજર સામે જુએ છે. તેઓ માને છે કે 
આપણે મોહજાળ ને ગુલામીમાં કસાઈ રહ્યા છીએ, અને નજીવા 
ડુ સાટે આપણા આત્માએ તાબેટારી સ્વીકારી લીધી છે. 
જે ભાવનાએ ને જે સંસ્કૃતિએ ઉપનિષદના ત્રષિએ, ખોદ્ધ ભિક્ષુઓ, 
હિંદુ સેન્ચાસીએ ને સુસલમાન ફૂકીરોનો સુંદર ફાલ પેદા કર્યે 
છે તેને મોટરો, રેડિયો, ને ધનની રેલછેલથી તૃતતિ ન જ થાય. 
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આપણી આંખે ઝાંખ વળી છે. આપણે ભૂલા પડ્યા છીએ, ને 
આપણુને રસ્તે જડતો નથી, આપણુને ખોટી વસ્તુનો નાદ લાગ્યો 
છે. તેને લીધે આપણુ! ખેડૂતવગે જમીન ગુમાવી બેઠે છે, કંગાલ 
ને દેવાદાર ખની ગયો છે, તેના મનમાં કડવાશ આવી ગઈ છે. 
આપણા મજૂરો અનાચારી, અસંસ્કારી ને આંધળા ભીંત બની ગયા 
છે. અને જેમનાં મોહાં પર નૂર નથી, જેમની આંખોમાં તેજ નથી, 
ને જેમનાં શરીર હાડકાંના માળા છે એવાં કરોડો ખાળકેો! આપણે 
વૈઢારવા વારો આવ્યો છે. આજે આપણુને આવી મૂંઝવણુ અને 
અકળામણુની સ્થિતિ આવી પડી છે, છતાં આપણા ધણાખરા 
લેકેનાં મનમાં હજુ સાચી સ્વતંત્રતા ને ખરેખરા સ્વમાનનું જૂનું 
સ્વપ્નું સિદ્ધ કરવાની ઝંખના કાયમ છે. તેઓ હજુ એવી સમાજ- 
વ્યવસ્થા માટે તલસે છે જેમાં કોઈ ધનિક ન હોય ને કોઈ નિધેન 
ન હોય, જેમાં અતિશય ભોગવિલાસ ને એટ્દીપણાને માટે અવકાશ 
ન હોય, અને જેમાં ઉદ્યોગ ને વેપાર સારી રીતે ચાલતા હોય. 
ગાંધીજીનું ધ્યેય એવું નથી કૈ સમાજને ખેતીપ્રધાન ખનાવી 
દેવો, યંત્રના ઉપયોગ બિલકુલ કરવો! નહીં, ને યત્રથી મળતા 
સર્વ લાભો જતા કરવા. તેઓ એમ નથી કહેતા કૈ યંત્રો વડે સોટા 
પાયા પર માલનું ઉત્પાદન કરી શકાય જ નહીં. એમને કોઈએ 
પૂછેલું : “ ગામઠી ઉદ્યોગો અને સોટા યાંત્રિક ઉવોગો એ બેને મેળ 
સાધી શકાય એમ આપ માનો છો???” તેને જવાખ દેતાં તેમણે 
કહેલું: “હા; જે ગામડાંને મદદ થાય એવી રીતે એની ચો.જના 
કરવામાં આવે તો. જેના પર ખીના અનેક ઉદ્યોગો આધાર રાખે છે 
એવા જે મૂલભૂત ઉઘોગોા હોય, ને જેની રાષ્ટ્રને જરૂર હોય, 
તેનો કારભાર એક કેન્દ્ર પાસે રાખવો જેઈએ. મારી ચોજના 
અતુસાર ગામડાં જે માલ શહૅરના જેટલે જ સારે ખનાવી શકે 
તે માલ શહેરોને પેદા નહીં કરવા દેવામાં આવે. શહેરોનું ખરું 
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કાયે તો ગામડાંના માલને ખપાવવાનાં હાટ ખનવાનું છે. 
ખાદી વિષેનો તેમનો આગ્રહ, અને હાથઉઘોગને કેંદ્રમાં રાખીને 
પ્રાથમિક કેળવણી આપવાની તેમની ચોજના, એ બંનેમાં ઉદ્દેશ 
મૃતપ્રાય થઈ ગયેલાં ગામડાંમાં નવું ચેતન રડવાનો ને તેમની 
નવરચના કરવાને છે. તેઓ ફેરીફ્રીને કહે છે કે હિંદુસ્તાન 
ખોખા જેટલાં શહેરોમાં નહીં જડે પણુ લાખો ગામડાંમાં જડશે. 
હિંદુસ્તાનની વસ્તીના મોટા ભાગે પાછા ગામડાંમાં જઈ ત્યાં 
વસવાટ કરવો નેઈએ, ખેતી ને ખીજ આડધધા કરવા જેઈએ, 
તેમાંથી જે કમાણી થાય તેના પર સુખ્ય આધાર રાખવે ન્નેઈએ; 
અને એવી રીતે રહેવું નઈએ કે કુટુંબો સ્વાશ્રયી ખને, અને 
તેઓ જે ઓજારો વાપરે, જમીન ખેડે ને છાપરાંમાં વસે લે ઓનર, 
જમીન ને છાપરાં પર તેમની માલિકી રહે. દેશના સાંસ્કારિક, 
સ્રામાજિકે, આર્થિક ને રાજકીય જીવન પર પ્રભુત્વ ક્યા વગેનું હોવું 
જેઈ એ? ગામડાંનાં ઘરખાર છોડીને શહેરોમાં આવીને વસેલા, 
ઉડાઉ મિલમજૂરોનું નહોં; અસ્થિર, લોભી, ધીરધાર કરનાર વેપારી 
વગૅનું નહીં; પણુ ખેડ્તવગેનું, તથા નાના, ખેતીપ્રધાન, ખજારના 
કસબાઓમાં વસતા સ્થિર ને ઠરેલ લે લોકોનું. આ જ લોકે! દેશના 
જીવનમાં સદ્દાચાર, આરેગ્ય અને ઉચ્ચ આદશેવાદનો સંચાર કરી 
શકે. આનો અથે એવો હરગિજ નથી કે માણુસોએ જગતની 
શરૂઆતમાં હુતા તેવા જંગલી ખની જવું. એનો અથે એટલે। જ છે 
જે જે રહેણી ભારતવર્ષને ભાવે છે; જે તેના માનસ અને વાતાવરણુને 
અતુકૂળ છે, અને જેમાંથી તેને એક કાળે આદશે, શ્રદ્ધા અને 
જીવનમંત્ર મળી રહેતાં હુતાં, તે રહેલી પાછી શરૃ કરવી. માનવ- 
જાતિને સેસ્કારી રાખવાનો એ એક જ રસ્તો છે. સાદા, ખડતલ ને 
મહૅનતુ કૃષિજીવનવાળા, ગ્રામીણુ પ્રજાતંત્રોવાળા, અરણયના 
આશ્રસો। ને તપાવનોવાળા ભારતવર્ષે જગતને ઘણા કીમતી પાઠે। 
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શીખન્યા છે; પણુ તેણે કેઈઈ પણુ મનુષ્યને અન્યાય નથી કર્ચ, કોઈ 
પણુ દેશને રંજાડ નથી ઝર્યો, ખીજાએ પર રાજ્ય ચલાવવાની 
ઇચ્છા કદી નથી સેવી, આજે જીવનના સાચા ઉદ્દેશને વિપરીત 
રૂપ અપાયેલું છે. 

આ નિશાશામૂપમાંથી હિંદુસ્તાને કેવી રીતે નીકળવું ? સેંકડો 
વરસ પરાધીનતામાં રહીને લોકે જણે એ ખાડમાંથી નીકળવાની 
હોશ કે ઈચ્છા જ ગુમાવી બેઠા છે. તેમની સામે ખડી થયેલી 
શક્તિઓ તેમને અતિખબળવાન ભાસે છે; ને તેમને લાગે છે કે 
એની સામે પોતે ટક્કર ઝીલી નહીં શકે. એવા લેોકેમાં આત્મ- 
વિશ્વાસ પેદા કરવો, તેમનામાં સ્વમાનની ભાવના વધારવી, તેમને 
છાતી કાઢીને ચાલતાં શીખવવું એ સહેલું કામ નથી. છતાં 
ગાંધીજીએ પોતાના આત્મામાં બળતી પાવકની જ્વાળા વડે લોકોના 
મંદ પડી ગયેલા અંતરાસિને સતેજ કરવાને।, અને સ્વતંત્રતા માટેની 
પોતાની ધગશને। ચેપ તેમને લગાડવાનો ભગીરથ પ્રયાસ કર્યે છે. 
સ્વતંત્રતામાં આષુરુષો પોતાનું હીર પૂરેપૂરું બખતાવી શકે છે; 
ગુલામીમાં લેઓઆ અવનતિ પાસે છે ને તેમનો વિકાસ રોકાઈ જાય 
છે. જે આંતરિકે અને બાહ્ય બંધનો સામાન્ય મનુષ્યના સ્વભાવને 
વિજ્ુત ખનાવે છે તે ખંધનોમાંથી તેને છોડવવો એ સ્વતંત્રતા યા 
સુક્તિનું ધ્યેય છે. ગાંધીજી માનવી સ્વતંત્રતાના મહાન રક્ષક હોઈ 
દેશને પરદેશી ધંસરીમાંથી છોડવવા મથી રહ્યા છે. સ્વદેશભક્તિ 
જ્યારે આટલી શુદ્ધ હોય ત્યારે તેમાં નથી અપરાધ કે નથી 
અસભ્યતા. આજની અસ્વાભાવિક સ્થિતિની સામે લડવું એ 
માણુસનું પવિત્ર કતેન્ય છે. ગાંધીજી આત્મબળથી જ કામ લેવાને 
આગ્રહુ રાખે છે ને તલવાર ખેંચવાની ના પાડે છે; અને એ રીવે 
લડત લડવાની કિયામાં જ લેકેોને સ્વરાજની તાલીમ આપે છે; 
તેમને સ્વરાજ મૈળવવા ને ટકાવવાને સમથે બનાવે છે. મરહૂમ 
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સર જ્યોજ લોંઈડે ( પાછળથી લૉર્ડ લોઈડે ) અસહુકારની પહેલી 
લડત વખતે સુંબઈના ગવનેર હતા. તેમલું એ લડતને વિષે કહેલું : 
“ ગાંધીની લડત એ જગતના ઇતિહાસમાં કટ્ટી ન થયેલે। એવો 
પ્રચંડ પ્રથાગ છે, ને એક વખતે તેની સફળતા હાથવેંતમાં 
દેખાતી હુવી. ” 


ખ્રિટિશ સરકારનો (ૃદયપલટેો કરવાના પ્રયત્નમાં ગાંધીજીને 
નિષ્ફાળાતા મળી છે એ સાચું; પણુ તેમણે દેશમાં જે ખળોને 
ગતિમાન કર્યો છે તે પોતાનું કામ કરતાં અટકી જવાનાં નથી. 
ગાંધીજીએ લેકેને તદ્રામાંથી ઢંઢોળીને જગાડ્યા છે; તેમનામાં 
નવાં આત્મવિશ્વાસ ને જવાખદારીનું ભાન ઉત્પન્ન કર્યા છે; અને 
તેમની એકતા સાધી તેમની પાસે સ્વતંત્રતા મેળવવાનો અડગ 
નિર્ધાર કરાવ્યો છે. દેશમાં આજે જે નવે તરવરાટ, નવા પ્રકારના 
રાષ્ટ્રીય સમૂડ્જીવન માટેની તેયારી, અને દલિત વર્ગો પ્રત્યેના 
સામાજિક વતેનમાં ધરમૂળને ફેરફાર જેવામાં આવે છે તે સર્વ 
મોટે ભાગે ગાંધીજીની હિલચાલમાં રહેલાં નેમ અને વેગને 
આભારી છે. 


ગાંધીજીના વિચારમાં સાંપ્રદાયિક કૅ પ્રાંતિક સંકુચિતતાને 
અંશ સરખો નથી. તેઓ માને છે કે હિંદુસ્તાનના વારસો જગતની 
સંસ્કુતિને મદદ કરી શકે એમ છે ને તેના વિકાસમાં મોટો ફાળે 
આપી શકે એમ છે. ગુલામીમાં સખડતું હિંદુસ્તાન માનવજાતિને 
શી આશા આપી શકવાનું હતું ? નગઝૃત ને સ્વતંત્ર હિંદુસ્તાન જ 
વ્યથા ભોગવતા જગતના ઘા રૂઝવી શકરે. ગાંધીજી કહે છે કે 
અંગ્રેને ન્યાય, શાંતિ ને સુવ્યવસ્થાના આદર્શોની જે વાતે કરે છે 
તે ને સાચા દિલથી કરેલી હોય, તો હુમલો કરનાર રાષ્ટ્રોને 
હેરાવીને પૂર્વવત્‌ સ્થિતિ ફરી ચાલુ કરવી એટલું પુરતું નથી. જે 


૨ મહાત્મા ગાંધી 


આદર્શોને આપણે માનતા હોઇએ, જેને વિષે આપણુને આસ્થા 
હોવાનું જગતની આગળ જાહેર કરતા હોઈએ, તે આદશેથી ઊલટી 
સ્થિતિ જગતમાં પ્રવતેતી હોય તે તે સુધારવાનો આપણે ધમે છે; 
એ સુધારવાની ના પાડવી એમાં નિષ્ક્રિય હિંસા છે. અને આપણામાં 
સ્વાતંત્ર્ય ને ન્યાય વિષે ને સાચો અનુરાગ હોય તો તે આપણુને 
એવી હિંસા કરતાં જરૂર રોકે. મતુષ્યની લોભ, કૂરતા ને 
તિરસ્કારની ભાવનાઓના પાયા પર જ ને સાઆ્રાજ્યોની રચના થઈ 
હાય, તો આપણે પહેલાં એ સાસ્રાજ્યોનું સ્વરૂપ ખદલવું જેઈએ. 
તે પછી જ સ્વાતંમ્ય ને ન્યાયનાં બળોને ભેગાં કરી તેમનું જૂથ 
ખાંધવાની હાકલ જગતને કરેલી આપણા સોઢામાં શૈેભે. [હિંસા સકિય 
હોય છે તેમ નિષ્ક્રિય પણુ હોય છે. પરદેશે। પર ચડાઈ કરનાર 
રાષ્ટ્રો અત્યારે સક્રિય હિંસાનો પ્રયોગ કરી રહ્યાં છે. જે સાસ્રાજ્ય- 
વાદી રાષ્ટ્રો ભૂતકાળમાં કરેલી હિંસાથી, એટલે કે અન્યાયથી, 
મળેલા લાભોના ઉપભોગ ચાલુ રાખે છે ને તે જતે કરવાની ના 
પાડે છે, તેઓ પણુ એટલી જ હિંસા કરે છે; અને તેઓ સ્વાતંત્ર્ય 
ને લોકશાસનનાં શત્રુ છે એમ જ કહેવું જેઈ એ. આ ખાખતમાં 
આપણે પ્રામાણિકપણે ન વર્તીએ ત્યાં લગી જગતમાં આજના કરતાં 
સારી વ્યવસ્થા સ્થાપી શકવાના નથી. જગતમાં કાયમની 
અનિશ્ચિતતા રહેશે, અને લડાઈ ઓ કે લડાઈની તેયારીએ। નિરંતર 
ચાલ્યાં કરશે. ખ્રિટન હિંદુસ્તાનને સ્વરાજ આપે છે કે નહીં એ પરથી 
બ્રિટનની પ્રામાણિકતાની ખરી કસોટી થવાની છે. સ્વરાજ હુજુ 
મળ્યું નથી એનું સ્મરણુ સહુનાં મનમાં તાજુ રાખવા સારુ 
ગાંધીજી હજુ દર સોમવારે ચોવીસ કલાકનો ઉપવાસ કરે છે. અને 
છતાં, આજે પ્રજાની વાજબી આકાંક્ષાઓ અને અંગ્રેજ રાજ્યકર્તા- 
એની જક એ બેના ધર્ષણુનો પાર ન આવતો નેઈ નને અધીરું 
બનેલું હિંદુસ્તાન ગાંધીજીના પ્રભાવને લીધે સૈયમની મર્યાદામાં 
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રહે છે. હિંદુસ્તાનમાં આટલા કાળ લગી શાંતિ ટકાવી રાખનાર 
મોટામાં મોટી શક્તિ તે ગાંધીજી છે. 

૧૯૧૪ માં દક્ષિણ આફ્રિકાની લડત પૂરી થયા પછી ગાંધીજી 
વિલાયત ગયા હુતા. ત્યાં ઊતર્યા ત્યારે જમેની સામે લડાઈ જાહેર 
થઈ ચૂક્રી હતી. તેમણે લડાઈ દરમ્યાન રણુક્ષેત્ર પર ઘાયલોની 
સારવારે કરવાનું કામ ખીનશરતે ઉઠાવી લેવાની માગણી કરી. 
એ કામમાં તેમની સાથે જેેડાનાર હિંદી સાથીઓ પણુ સારી સંખ્યામાં 
મેળવ્યા ને તેમનાં નામો સરકારને મોકલ્યાં. સરકારે તેમની 
માગણી સ્વીકારી. તેમને હિંદી ટુકડીના સુખી નીમવામાં આવ્યા. 
શરીરની નખળી સ્થિતિમાં તેમણે કવાયતમાં પૂરો ભાગ લેવા 
માંડ્યો, ને ઘણી વેળા ઘેરથી બે માઈલે ચાલીને કવાયતની જગાએ 
જતા. એને લીધે તેમને પાંસળીનો સખત વરમ ઊપડી આવ્યે ને 
જેદગીને જેખમ પહોંચવાની શંકા ઊભી થઈ. સહેજ સુધારે થયે 
એટલે મિત્રોએ હિંદુસ્તાનની ઉષ્ણુ હુવામાં ચાલ્યા જવાને આગ્રહ 
કર્ચ. સ્વદેશ આવ્યા પછી ૧૯૧૮ માં વાઈસરીયે મદદ માગી યારે 
ગાંધીજીએ યુદ્ધને માટે રંગરૂટભરતી કરવાનું કામ ઉપાડ્યું; તે 
જેઈ ને તેમના ઘણા મિત્રે મૂંઝવણુમાં પડી ગયા. યુદ્ધને અંતે 
સરકારે રોલેટ કાયદો પસાર ક્યે? અને હિંદીઓએ એકે અવાજે લેને 
જે વિ રોધ કર્યો તેની અવગણુના કરી. પંજાબમાં માશેલ લૉના અમલ 
દરમ્યાન એવાં કામો! કરવામાં આવ્યાં જેથી દેશ ખળભળી ઊઠ્યો. 
પંજાબના અત્યાચારોની તપાસ કરવા મહાસભાએ નીમેલી સમિ- 
તિનો રિપોટે લખનારમાં ગાંધીજી પણુ હુતા. એ બધું છતાં તેમણે 
૧૯૧૯ ના ડિસેંખરમાં અસૃતસરમાં_ મળેલી મહાસભાને ભલામણુ 
કરી કે સરકારે જે સુધારા આપ્યા છે તેને! સ્વીકાર કરવો ને તેને 
ખંધારણુપૂવક અમલ કરવે।. ૧૯૨૦ માં સરકારે નીમેલા હંટર 
કમિશનને। રિપોટે બહાર પડ્યો. કમિશને અમલદારોનાં કામની 


૧૮ મહાત્મા ગાંધી 


ટીકા બહું લૂલ્રી ને અચકાતાં અચકાતાં કરી હુતી. ત્યારબાદ 
વિલાયતમાં ઉમરાવસભાએ જનરલ ડાયરના કુત્યને વખોડવાની 
ના પાડી. તે પછી ગાંધીજીએ બ્રિટિશ સરકાર જેડે અસહુકાર 
કરવાનો, તેમના જીવનમાં અતિમહડત્ત્વનો એવો, નિશ્ચય કર્યે. 
૧૯૨૦ ના સપ્ટેંબરમાં રાષ્દ્રીય મહાસભાએ અહિસાત્મક અસહુ- 
કારનો ઠૅરાવ પસાર કર્યે. 


૧૯૨૦ ના ઓંગસ્ટની ૧ લીએ ગાંધીજીએ વાઈસરાંયને જે 
ક્રગળ લખેલે। તેમાંનો કેટલેક ભાગ અહીં આપવા જેવેો છેઃ 


“ આ અસલદારેોના અપરાધો પર આપે કરેલે। ઢાંકપિછોડો, 
સર માઈકેલ ઓડવાયરનો આપે કરેલો ખચાવ, મિ. મૉટેગ્યુના 
ખરીતો, અને છેવટે ઉમરાવોની સભાએ પંજાખ વિષે દર્શાવેલું 
અત્તાન તેમજ હિંદીઓની લાગણીઓ પ્રત્યે દર્શાવેલે! હુડહુડતેો 
તુચ્છકાર--એ ખધા ખનાવોએ મને સાઆન્‍ન્યના ભાવિ વિષે અત્યંત 
શેકાશીલ કરી મૂક્યો છે, ચાલુ સરકારથી મને છેક વિખૂટો પાડી 
દીધો છે, અને આજ સુધી હું એકનિછપણેુ સરકાર જેડે ખરા 
દિલથી જેવો સહકાર કરતો! આવ્યો! તેવો સહકાર ચાછુ રાખવાને 
મને તદ્‌ન અશક્ત ખનાવી દીધે। છે. 


“ સારા નઅ્ર અભિપ્રાય સ્રુજબ અરજીઓ, શિષદ્મેડળો ઈન 
હુસેશનાં સાધનો દ્વારા હિંદી સરકારની પેઠે સાવ કતન્યવિમુખ 
ખનેલી સરકારની આંખ ઉઘાડવી અસંભવિત છે. યુરોપના દેશોમાં 
જે ખિલાફત અને પંજખ જેવા મહાઅન્યાયો પર આવે ઢાંકપિછોડો 
કરવામાં આવ્યો હોત તો કેદહાડાનીયે રાન્યકાંતિ થઈ ને લોહીની 
નદીઓ વહી હોત. લેકે કેવળ પશુબળના જેરથી પ્રજાને નામર્દ 
કરી મૂકવાના આવા પ્રયત્નની સામે શિરસાટે પણુ થયા હોત. પણુ 
આજ અરધું હિંદ આવે! પ્રતિકાર કરવાને અસમથે છે, ને ખાકીનું 
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અરધું અનિચ્છુક છે. એટલે સરકારથી અલગ થઈ જવા ઇચ્છનારા- 
એને તેમ કરવાનો રસ્તે કરી આપનાર અસહેકારનેો માગે ગ્રહુણુ 
કરવાનું મૈ સૂચવ્યું છે. અને ને આ અસહુકાર ખુનામરકી વગર ને 
વ્યવસ્થિત રીતે ચાલે તો તે સરકારને નમવાની ફરજ પાડી, થચેલા 
અન્યાયોનું પરિમાજન અવશ્ય કરાવી શકે એવે મને વિશ્વાસ છે. 
પણુ, લોકો આવશે ત્યાં સુધી એમને સાથે લઈ આવે! અસહકાર 
ચાલુ કરવા છતાં, હું ઉમેદ રાખ્યે જ જઈરા કે હજીયે આપ ન્યાય 
આપવાને નિશ્ચય કરશે. ” 


ગાંધીજી કહૈ છે ખરા કે ખ્રિટિશ અમલ જે રૂપમાં આજે 
ચાલે છે તેણે હિંફુસ્તાનનાં “ ધન, શૂરાતન, ધમે, અને તેનાં 
સંતાનોની આત્મરક્ષા કરવાની શક્તિ” ઘણે અંશે ઢુરી લીધાં છે. 
છતાં તેએ એવી આશા સેવે છે કે એ સ્થિતિ ખદલી શકાય એવી 
છે. ખ્રિટિશ અંકુશની સામે લડત ચલાવતા છતાં તેઓ ખ્રિટન 
સાથેના સખેધની વિરુદ્ધ નથી. અસહકારની હિલચાલ પૂરજેશમાં 
હતી તે વખવે તેમણે ખ્રિટન સાથેનો સંખંધ સાવ તોડી નાખવાની 
હિલચાલને સખત વિરેધ ડર્યેચ હતો. 


અંગ્રેનેની સાથે મિત્ર અને સસવડિયા તરીકે ડામ કરવાને 
તેએ રાજી છે. પણુ તેએ દહતાપૂવક માને છે કે અંગ્રેજ જ્યાં 
લગી શેઠાઈ અને ગુમાનની અસ્વાભાવિક વૃત્તિ કાયમ રાખે ત્યાં 
લગી હિંદુસ્તાનની સ્થિતિમાં કશે! સુધારો થવો શકય નથી. 
આપણે એ યાદ રાખવું ઘટે છે કે ભારૈમાં ભારે ક્ષોભ અને આવેશની 
ક્ષણાએ પણુ ગાંધીજીએ અંગેન્ને વિષે દ્વેષ રાખ્યો નથી કૈ તેમનું 
બૂરું ઈચ્છયું નથી. તેમણે તો કહ્યું છેઃ “ હું હિંદુસ્તાનના લાભ 
સાધવાને ઇંગ્લંડ કે જ'મનીને નુકસાન નહોં પહોચાડું. ડં 


અસૃતસરનો હત્યાકાંડ કે સાઈમન કમિશનની નિમણુક 
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જેવાં સરકારનાં બેવમૂફ કે અવિચારી કામથી હિંદુસ્તાન ધીરજ 
અને સંયમ ગુમાવી બેઠેલું ને તેના હૃદયમાં રોષની જવાળા ભભૂકી 
ઊઠેલી. એવે પ્રસગે ગાંધીજીએ એ અસંતોષ અને રેષને પ્રેમ અને 
સમાધાનની સુરક્ષિત દિશામાં વાળ્યા હતા. ગોળમૈજી પરિષદમાં 
તેમણુ અંચેને વિષેનો ન ભૂસી શકાય એવે પ્રેમ દાખવ્યો હતોઃ; 
અને પોતાની શ્રદ્ધા વ્યક્ત કરતાં કહેલું કે એક એવે રાષ્ટ્રસમૂહુ 
સ્થપાવેો। નઈ એ જેની ઈમારતના મૂછામાં પશુખળ નહીં પણુ પ્રેમ, 
સદભાવ, અને સમગ્ર માનવજાતિનું હિત સાધવાની ઇચ્છા રહેલાં 
હોય. ગોળમેજી પરિવેદ્દોના પરિણામરૂપે પ્રાંતોમાં લૂ લુંપાંગળુ 
સ્વરાજ અપાયું. સોટા ભાગના લોકે એ ખેધારણુને સ્વીકારવા ને 
ચલાવવાને નારાજ હેતા. તે વેળા સુધારા જેવા હોય તેવા ચલાવવા 
મહાસભાને સમજાવવાને। યશ બીજા કોઈના કરતાં વધારે ગાંધીજીને 
જ છે. એમની એકમાત્ર ઝંખના બ્રિટન જેડે શાંતિની છે; પણુ 
એ શાંતિનું મૂછ સ્વતંત્રતા ને મિત્રાચારી હોવું નેઈ એ. આજે 
હિંદુસ્તાનના પ્રતિનિધિ એક એવા આગેવાન છે જેમના મનમાં 
અણુમાત્ર જાતિદ્વેષ કે વ્વક્તિગત કટુતા નથી. તેમને પશુખળના 
ઉપયોગ વિષે આસ્થા નથી; ને તેઓ પ્રજાને હિંસાનો આશ્રય લેતાં 
રાકે છે. બ્રિટિશ પ્રજાસમૂડુનો અથે ને સ્વતંત્ર પ્રજાઓને સધ 
હોય તો જ તેએ હિડુસ્તાનને એ સમૂડુથી વિખૂટું પાડવા નથી 
ઇચ્છતા. કૅનેડાની પાર્લામંટ આગળ ગઈ ૧૯ મી સૈ (૧૯૩૯) 
એ ભાષણુ આપતાં ના. ખાદશાહૅ કહેલું કે બ્રિટિશ સાઆ્રાજ્યની 
એકતા “ આજે પ્રજએના એક એચ્છિક સંઘરૂપે વ્યકત થાય છે. 
એ પ્રજાએ રાજ્યતંત્રના સમાન સિદ્ધાંતોનો લાભ ભોગવે છે; અને 
તેમને એકખીનાની સાથે નેડી રાખનાર વસ્તુ તે તાજ પ્રત્યેની 
સહુની વફાદારી છે.” આ “રાજ્યતંત્રના સમાન સિદ્ધાંતો ” 
હિંદુસ્તાનને પણુ લાગુ પાડવા નેઈ એ એમ ગાંધીજી માગે છે. 
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તેમને દાવો એ છે કે હિંરીઓ પોતાના ઘરના માલિક હોવા 
જેઈએ. અને એ દાવા કે માગણીમાં દુરાગ્રડુ કે અનીતિ 
બેમાંથી એકે નથી. ખે પ્રજના સદૂભાવવાળા માણુસો એકખીન્ન 
જોડે સહુકાર કરતા થાય, ને એ સહકાર દ્વારા બે પક્ષો વચ્ચેનો 
સંબંધ સુધરે, એવી ગાંધીજીની તીત્ર ઈચ્છા છે. 

એમની આ વિનંતિ અરણ્યરુદન સસમાન નીવડે છે એ 
અતિશય અફસોસની વાત છે. વરસોની અથાક મહેનત અને વીરતા 
ભરી લડત છતાં તેમનું મહાન કાર્ય હુજુ અધૂરું રહ્યું છે; નનેકે તેમની 
દીધેદણ્િ ને શ્રદ્ધા તો હજુ પણુ તીક્ષ્ણુ અને સતેજ છે. હું પોતે તો 
એવી આશા સેવીશ કે બ્રિટિશ લોકમત પોતાની સરકાર ઉપર 
દખાણુ લાવશે અને તેની પાસે પોતાનું ધાર્યું કરાવશે. એ સરકારતું 
કતવવ્ય આજે એ છે કે તેણે સાટા કે રકઝક વિના, સંકોચ કે 
વિલંબ વિના, છૂટે હાથે ને હુસતે મોઢે, વિશ્વાસપૂર્વક, હિંદુસ્તાનને 
સ્વતંત્રતા આપવી ને તે સ્વરાજ ભોગવે એવી વ્યવસ્થા કરી 
આપવી; ને એમ કરતાં સહેજ નેખમ વહોારવું પડે તો તે પણુ 
વહોરવું. કેમકે મને લાગે છે કે ગાંધીજીએ ન્યાય અને સમાનતા 
માટે જે વિનંતિ કરી છે તેના જવાબરૂપે નને ખ્રિટન આટલું પગલું 
નહીં ભરે તો આપણા બે દેશે! વચ્ચેના સબંધ વધારે બગડશે, બે 
વચ્ચેનું અંતર વધતું જશે, અને પરસ્પર વેમનસ્યમાં વધારો થશે. 
એથી બને દેશને હાનિ થશે ને બેને નેખમમાં આવી પડશે. 
દક્ષિણુ આક્રિકાની સરકાર કે ખ્રિટિશ સરકાર; હિન્દી મિલમાલિકે। 
કે હિન્ડુ ધર્માધિકારીઓ કે દેશી રાજાએ, એમાંથી ગમે તેની 
સામે ગાંધીજીનાં ટીકા કૅ વાગ્બાણુ ચાલતાં હોય, તેયચેૅ એ સર્વ 
ભિજ્ઞ ભિન્ન પ્રવૃત્તિઆની પાછળ રહેલી ભાવના તો. એક જ છે. 
“ઝમ મૂગાં દરિદ્રનારાયણાનાં અંતરમાં વસતા પ્રજ્નીુ સિવાય 
બીજા ઈશ્વરને હું નથી ઓળખતો. તેમને એ અંતર્યામીની 
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ઓળખ નથી, મને છે. અને હું એ જનતાની સેવા વાટે જ 
પરમેશ્વરને સભરૂપે કે સત્યને પરએશ્વરરૂપે ભજુ છું. 29 


૪* સત્યાગ્રહ 


“ઝિસા પરમો પર્મઃ ' એ મહાભારતનું એક સુપ્રસિદ્ધ 
વચન છે. એનો જીવનના વહેવારમાં પ્રયોગ તે સત્યાગ્રહ. સવ્યાગ્રહુ- 
ના મૂળમાં એવી માન્યતા રહેલી છે કે “ જગત સજ્યરૂપી ખડકના 
પાયા ષર રચાયેલું છે. અસત્યનો એક અથે જૂઠાણું છે; ને બીન્ને અથે 
જ ક કે જેની હુસ્તી નથી તે. સત્યનો અથે સચ્ચાઈ ઉપરાંત એ 

“જેની ટુસ્તી છે તે'. અસત્યની ને હસ્તી જ ન હોય તો 
જ વિજયનો તો પ્રશ્ન જ ક્યાં રહ્યો ? અને સત્ય એટલે “ જેની 
હુસ્તી છે તે'?; તેથી એનો તો નાશ કરી શકાતો જ નથી. '* 
પરસેશ્વર એ જ સદ્ય છે. સ્વતંત્રતા અને પ્રેમની ભાવના એ સજ્ને 
અત્તુકૂળ છે. માણુસ જ્યારે એ ભાવનાને તરછોડી પોતાને સ્વાથે 
સાધવા બેસે છે ત્યારે તે પોતાના આત્માને જ તરછેડે છે. 
આત્માને આમ છેટું દઈને લે સત્યનો વિરોધી ખને છે, 
સત્યથી વિખૂટો પડી જાય છે. સત્યની સાથે આ રીતે અસહચોગ 
કરવામાં માણુસ પોતાની જાતથી જ પરાચો। ખની નાય છે, પોતાના 
અંતર્યાસી આત્માની અવગણુના કરે છે. એવે સેમી 
કાયમ ટકો જ ન શકે. મનુષ્યના હદયની જન્મસિદ્ધ ભાવનાને 
નિમૃળ કરી નાખવાનું સામર્થ્ય તેનામાં નથી. સત્ય પોતે જ પોતાના 
પ્રયત્નેને વિ વેફળ ખનાવે એમ બને નહીં. “ લત્યમેવ  અયતે નાસતય્‌ ?. 
ઈશ્વિરને કોઈ હરાવી શક્યું નથી. પૃથ્વીના વારસો! રામને પોતાનું 
ખળ માનનારા નનન અને રંક માણુસોને_ મળવાનો છે; ગાર્વિછ્ ને 
અળવાન માણસોને નહીં. બળવાન માણુસો તો પોતાને બચાવવાને। 
પ્રયત્ન કરતાં જ ખલાસ થઈ જરે; કેમકે તેઓ ધનવેભવ અને 
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સંહારક શગ્ો જેવી આત્મહીન કે અસત્ય વસ્તુઓ પર આધાર 
રાખીને બેસે છે. જગત ઉપર આખરે રાજ્ય અસત્ય, દ્વેષ ને 
હિંસામાં માનનારાઓનું નથી ચાલતું; પણુ સ્તાન અને પ્રેમ, 


તથા આંતર અને ખાદ્ય શાંતિમાં માનનારા ને તેનું અનુશીલન 
કરનારાઓનું જ ચાલે છે. 


સત્યાગ્રહની જડ સત્યની શક્તિમાં, આત્માના આંતરિકે 
ખળમાં રહેલી છે. વિરોધીની હિંસા ન કરવી એવી અભાવાત્મક 
અહિંસા તે સવ્યાગ્રહુ નથી. વિરોધી પ્રત્યે પ્રેમ હોવો ન્‍ેઈ એ; 
તેનું હિત કરવાની ઈચ્છા હોવી નઈ એ. “ હું મારા વિરોધીને મારું 
તે એ તો હિંસા છે જ. પણુ ખરેખરા અહિંસક થવા માટે મારે 
એના પ્રત્યે પ્રેસ રાખવો નેઈ એ, ને તે મને મારે ત્યારે પણુ મારે 
તેને માટે પ્રાથેના કરવી નઈ એ.” પ્રેમના અથ છે અભેદ. તે 
દુષ્કમની નનેડે ખાથ ભીડે છે. દુષ્કર્મ એટલે ભેદભાવ, લે।ભ, 
તિરસ્કાર, દ્વેષ, મારપીટ ને હત્યા. પ્રેમ પાપને, ડુરાચારને, 
અન્યાયને કે ગરીબના શેોષણુને સાંખી નથી રહેતે, તેમાં સમતિને 
સૂર નથી પૂરતો. તે આવા પ્રશ્નનો વિચાર કરવાનું ટાળતો નથી. 
તે નિભેયપણે અન્યાયીની સામે ખડો થાય છે; અને પ્રેમ તથા 
કણસહુનના અમોઘ ખળ વડે તેના અન્યાયનો પ્રતિકાર કરે છે. 
શસ્ત્રખળ તે નથી વાપરતો; કેમકે શસ્ત્રમળથી લડવું એ મનુષ્ય- 
સ્વભાવથી વિરુદ્ધ છે. આપણુ કલહોાની પતાવટ સમજ અને 
સદ્ભાવ, પ્રેમ અને સેવા વડે કરવી નનેઈ એ. એમ કરવામાં જ 
સ્સાપણી માણુસાઈ અને શોભા છે. આ ડુઃખમાં ડ્બેલી દુનિયામાં 
આશા ને ઉત્સાહ પ્રેરનાર એક જ વસ્તુ તે મનુષ્યરૂપે જીવવાનું મહા- 
સાહસ છે. ચોમેર મૃત્યુનું સાઆજ્ય વ્યાપેલું હોવા છતાં જીવન 
ટકી રહેલું છે ને પોતાની સજન પ્રવૃત્તિ ચલાવ્યે જાય છે. 
દુનિયામાં ભય અને નિરાશા ફેલાયેલાં છે ખરાં; છતાં ખેડૂત અને 
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વણુકર, કલાકાર અને તત્ત્વાચેંતક, મઠમાં રહેતો સાધુ ને પ્રચોગ- 
શાળામાં કામ કરતો વેત્ઞાનિક, જુવાન તેમજ ઘરડા, એ સહુ; 
જ્યારે પ્રેમભાવે વર્તે છે ને પ્રેમને કાજે કષ્ટ સહે છે ત્યારે, 
માનવધમે આચરે છે. જીવનનો વિસ્તાર ઘણ્‌ા વિશાળ છે. 
ત્રાળો વિરાટ. 

શગ્ત્રબળના ઉપયોગનું સમથેન કરનારાઓ ડાર્વિનના જીવન- 
કલહુને અણુઘડ રૂપ આપી તેને દલીલરૂપે વાપરે છે. પશુસ્ણિ 
અને મતુષ્યસ્રછિ વચ્ચેનો પાયાનો ભેદ તેઓ ધ્યાનમાં લેતા નથી; 
અને પ્રાણીશરીરને લગતો જે નિયમ છે તેને મનુષ્યના સમગ્ર 
જીવનને સિદ્ધાંત બનાવી દે છે, ને કહે છે કૈ માણુસોએ એને 
અતુસરીને જ ચાલવું જેઈ એ. હિંસક પ્રતિકારનું સ્થાન મતુષ્યની 
દુનિયામાં નથી; છતાં નને એ દુનિયામાં એનો ઉપયોગ કરવામાં 
આવે તો! માણુસ અવનવતિ પામીને પશુની કોટિએ પહાંચી જવાને 
ભય રહે છે. મહાભારતમાં મનુષ્યોની લડતી દુનિયાને કૂતરાની 
કોઢ સાથે સરખાવી છે. “ કુતરા પહેલાં પૂંછડીઓ પટપટાવે છે, 
પછી ભસે છે, પછી સામા ભસે છે, પછી એકખીનની આસપાસ 
ગોળગોળ ફરે છે, પછી દાંત ખતાવે છે, પછી ઘૃરકે છે, ને તે 
પછી યુદ્ધ શરૂ થાય છે. હે કૃષ્ણ, એમાં જે બળવાન હોય તે 
જીતીને પેલે માંસનો ટુકડો ખાય છે. એવું જ માણુસોને વિષે 
પણુ છે; કરક કશે! નથી. ?* ગાંધીજી આપણને કહે છે કે શસ્થી 


રે તતો સુટ પવર્તતે ॥ 
સત્ર ચો વજવાન્રુખળ ત્તિત્વા સોડાસે તવાસિષસ્‌ | 
ઇતસેવ તો નાસ્તિ વક્ત ॥ 


--ઝ૩યોમપવૈ, મ૦ ૭૦, ક્ટો૦ ૭૧-૫૨, 
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વર્તો; અને શાંતિથી કછ સહન કરીને સત્યની ઉપાસના કરે. પ્રેમ 
અથવા કષણ્સહુન શત્રુને જીતી શકે છે--તેનાો નાશ કરીને નહીં 
પણુ તેને હૃદયપલટેો કરાવીને; કેમકે આખરે તો એ પણુ આપણા 
જેવાં જ લાગણીઓ ને રાગદ્વેષાવાળા માણુસ છે. ગાંધીજી પોતાની 
ભૂલે કબૂલ કરીને જગત આગળ પોતાની શરમ પ્રગટ કરે છે, 
એમાં એમનું મનોધેર્ય અને આત્મશુદ્ધિ માટે તપ કરવાની એમની 
તત્પરતા દેખાઈ આવે છે. 


છૂટીછવાઈ વ્યક્તિઓએ પોતાના અંગત જીવનમાં અહિંસાના 
પ્રયોગ કરવાના પ્રયત્નો કરેલા ખરા. પણુ ગાંધીજીએ એને 
સામાજિક અને રાજકીય સુક્તિ પ્રાસ કરવાના સાધન તરીકે વાપરી 
છે એ એમના જીવનની સર્વે[ત્તમ સિદ્ધિ છે. એમની આગેવાની 
નીચે દક્ષિણુ આક્રિકા અને હિંદુસ્તાનમાં સંગઠિત સસુદાચોએ લેને 
પ્રયોગ પોતાનાં દુઃખોનું નિવારણુ કરાવવા સારું મોટા પાયા પર 
કર્ચ છે. રાજકીય હેતુઓ સિદ્ધ કરવા માટે કોઈ પણુ પ્રકારની 
હિંસાનો ઉપયોગ સવથા ત્યાજ્ય ગણીને, ગાંધીજીએ રાજકીય 
કાંતિના ઇતિઢાસમાં અહિંસાની આ નવી પ્રક્રિયા દાખલ કરી છે 
ને સારી પેઠે ખીલવી છે. આ પ્રકિયાથી હિંદુસ્તાનની આધ્યાત્મિક 
પ્રણાલિકાને આઘાત પહોંચતો નથી; એટલું જ નહીં પણુ એ 
પ્રણાલિકાના અનુશીલનમાંથી જ આ પ્રકિયા ઉટ્દભવેલી છે. 


આ અહિંસાની લડતે સત્યાગ્રડ, અર્હિસાત્મક અસહકાર, 
સવિનય ભંગ આદિ ભિન્ઞ ભિન્ન રૂપા ધારણુ કર્યા છે. એ પ્રત્યેકના 
સૂઈમાં અન્યાય પ્રત્યે દ્રેષ અને અન્યાયી પ્રત્યે પ્રેમ રહેલા છે. 
સત્યાગ્રહી વિરોધી પ્રત્યે વિનયશીલ હોય છે. કાયદાને ભંગ હુમેશ 
સવિનય જ હોવે નઈ એ. અને “ વિનય એટલે અસુક પ્રસંગ 
પૂરતી ધારણુ કરેલી વાણીની કેવળ ખાહ્ય નચ્રતા નહોં; પણુ 
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સ્વભાવમાં વણાઈ ગયેલી નસ્રતા, અને પ્રતિપક્ષીનું ભલું કરવાની 
ઇચ્છા. ” ગાંધીજીની ખધી લડતો દરમ્યાન જ્યારે «યારે પ્રતિપક્ષી 
સંકટમાં આવી પડ્યો ત્યારે ત્યારે તેઓ તેની વહારે ધાયા હુતા. 
શત્રુની ભીડનો લાભ લઈ પૉતાનું કામ સાધી લેવાના પ્રયત્ને 
તેમને નાપસંદ છે. બ્રિટન યુરોપમાં સુસીખતમાં હોય લ્યારે 
આપણે સોદદો કરવા ન બેસવું જેધ એ. ગયા યુદ્ધ વખતે તેમણે 
વાઈસરોયને લખેલું: “ મારાથી ખની શકતું હોત તે હું આવે 
ટાણે હોમરૂલ વગેરેનું ઉચ્ચારણુ સરણું ન કરત, પણુ સાસ્્રાજ્યની 
ભીડને વખતે ખધા શક્તિશાળી હિંદીઓને તેના રક્ષણુને અર્થે 
મૂગે મોહે હોમાઈ જવા ચ્રેરત. એટલું કરવાથી જ અસે 
સાઆ્્રાજ્યના સોટામાં મોટા ને આદરણીય ભાગીદાર ખની જત, અને 
રંગભેદ તથા દેશભેદ ભૂસાઈ જાત.” પ ગાંધીજીની અહિંસાની 
સેોહુની જનરલ સ્મટદ્રસને પણુ લાગેલી; ને એમના એક મંત્રીએ 
ગાંધીજને કહેલું: “ મને તમારા લોકો ગમતા નથી, ને તેમને 
મદદ કરવાની મને બિલકુલ ઇચ્છા નથી. પણુ કરું શું? અમારી 
ભીડને વખતે તમે અમને મદદ કરી. અમે તમારી સામે હાથ 
૨ી રીતે ઉગામી શકીએ ? મને ઘણીવાર થાય છે કે અંગ્રેજ 
હુડેતાળિયાઓની પેઠે તમે પણુ હિંસાનો આશ્રય લે! તો સારું. 
એટલે પછી અમને તરત જ ખખર પડી રહે કૈ તમને કેવી રીતે 
રકાણું પાડવા. પણુ તમે તો શત્રુને પણુ ઈજા કરવાની ના પાડો 
છો. તમે જતે કણ સહુન કરીને જીત મેળવવા ઈચ્છે છો, અને 
વિનય ને સભ્યતાની તમે જાતે સ્વીકારેલી મર્યાદાનું ઉલ્લંઘન કટી 
કરતા નથી. એને લીધે જ અસે સાવ લાચાર બની જઈ એ છીએ. ” 


ગયું યુદ્ધ “ યુદ્ધનો સદ્દાને માટે અંત આણુવાને સારું ” 


દાસા, ક-આળ-નહ.નસહાારજરન્નનાનત-ન-મ૦ ઓનાં: સનનાનીનાા૧૪ઉપરઇનજતણનજવાનલગનગનાજાશન/નનરબનાતારતતાતરરજાઇમજમાણજન-૦૦૧૦૦૦અ૫મસળસ,છ-૦-૧૦૦૦-નણ.૨.-ત૦૫૫૦૦તત૯૦-,તસટલા/વાલકતાળસતઇનાનાઇજામામઇનનબનાઇનનાબાવતાતતયાખજ-- ૦૯૫: કસઉસ0૧#૧૫૦૨૦” ૬૦ન૪ન-આ૦૦ન-૪૦૦નમફતતાતના ભરભરનગસતઇઆઇનજરન૪-ાજનઝાત૦મ૦૨ તત સછછળડ?નબજન્યકનાબાબઇન૦૦૦-અમમયાતાગંકાણાીના 


૧. આત્મકથા, પ. ૬૦૫. 


સત્યામણ ૩૫૭ 


લડાયેલું. તે પૂરું થયા પછી વીસ વરસે આજે કરોડા માણુસો 
શસ્્રસજી ખન્યા છે; અને અત્યારના શાંતિના કાળમાં જ જમીન 
પર સેનાઓ ભેગી થાય છે, સસુદ્ર પર મનવારેના કાફલા કરે છે, 
ને લડાયક વિમાનો આકાશમાં ઊડે છે. આપણે જાણીએ છીએ 
કે શઅયુદ્ધથી પ્રશ્ના ઊકલતા નથી, પણુ ઊલટા ગૂંચવાડામાં 
પડે છે. ઘણાં ખ્રિસ્તી સીચુરુષો યુદ્ધના પક્ષની તેમજ વિપક્ષની 
દલીલો સાંભળીને વિમાસણુમાં પડી ગયાં છે, ને મનોવ્યથા 
ભોગવે છે. શાંતિવાદી કહે છે કે યુદ્ધ એ ગુના છે, માનવજાતિને 
કાળપ લગાડે છે, અને જંગલીપણાનાં સાધને વડે સસ્જુતિની રક્ષા 
કરવામાં જરાયે ઔચિત્ય કે શૈભા નથી. જે સપુરુષાની ન્નેડે 
આપણે કશે। કજિયો નથી તેમને માથે દુઃખોનો વરસાદ વરસાવ- 
વાનો આપણુને કશે। હક નથી. યુદ્ધમાં પડેલી પ્રજાના મનમાં 
શનુને હુરાવી તેનું નિકંદન કાઢવાનો અડગ નિર્ધાર જોય છે. 
ભય અને દ્વેષની પ્રમળ લાગણીઓ તેના મનને ઘેરી વળે છે. 
ઘીચ વસ્તીવાળા શહેર પર મોત ને વિનારાની જૃછિ કરવાનું કામ 
કઈ ધેમ અને ક્ષમાવૃત્તિથી બની શકતું નથી. યુદ્ધની આખી રીત 
શેતાનને શેહુ આપવા માટે શેતાનને ઉપયોગ કરવા સમાન છે. 
ઇસુ ખ્રિસ્તનું માનસ, તેમને ધર્મોપદેશ, અને તેમના આચરણુનું 
દેછાંત એ સવ યુદ્ધનો નિષેધ સૂચવે છે. હંસા અને ખ્રિસ્તીધમ 
બેનો મેળ બેસાડવો અશક્ય છે. 

યુદ્ધના સમથેકે કહે છે કે યુદ્ધ એ ભયાનક બૂરાઈ છે એની 
અમે ના નથી પાડતા; પણુ કેટલેક પ્રસંગે બે બૂરાઈની વચ્ચે 
પસંદગી કરવાની હાય છે, તેમાં યુદ્ધ એ નાની બૂરાઈ છે. વહેવારુ 
ડેહાપણુ વસ્તુઓનું તારતમ્ય -- ઓછાવત્તા મહત્ત્વનું પ્રમાણુ 
સમજવામાં રહેલું છે. આપણુ સમાજના, તથા એ સમાજનું 
અંગભૂત જે રાજ્ય તેના, ઉપકાર તળે હોઈ તે ખેનેની પ્રત્યે આપણાં 
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ઝેટલાંક કતબ્યો છે. સમાજના સભ્ય તરીકે આપણે જાનમાલનું 
રક્ષણુ, કેળવણી, અને ખીજ એવા લાભો સેળવીએ છીએ, જેના 
વડે આપણાં જીવન ઉપયોગી ને રસમય બને છે. એટલે, જ્યારે 
રાજ્ય ઉપર હુમલે આવે ત્યારે તેનું રક્ષણ કરવાનો, ને આપણા 
પૂર્વજોએ આપેલા વારસા પર તરાપ વાગે ત્યારે તેને સાચવી 
રાખવાનો, આપણે! ધમે થઈ પડે છે. 

જે લોકોની સામે આપણુને કશું ઝેરવેર નથી તેમનાં અંગ 
કાપવાનું ને જીવ લેવાનું, તેમને ઘાયલ કરવાનું તે તેમનું નિકંદન 
કાઢવાનું કામ આપણી પાસે કરાવી લેવાનું હોય ત્યારે આપણી 
આગળ આવી દલીલે રજૂ કરવામાં આવે છે. નાઝી જમની કહે 
છે કે મત્તુષ્યનો પ્રધાન ધમ તેના રાજ્યના સભ્ય બનવામાં છે; 
અને એ રાજ્યની ધારણાઓ પાર પાડવામાં ફાળા આપવેો એમાં 
એની મૃતા્થેતા, સુજનતા, ને સાચી સ્વતંત્રતા રહેલી છે, પોતાની 
મહત્તા કરતાં વ્યક્તિઓના સુખને ગોણુ માનવાનો રાજ્યને 
અધિકાર છે. માણુસ, શરીરસુખની તૃષ્ણાને વશ થઈ, વ્યક્તિગત 
સ્વાતંત્યને માટે ઝંખે છે. યુદ્ધ એના મનમાંથી એ ઝંખના નિસેળ 
કરે છે, એ યુદ્ધનો મોટામાં મોટો સદ્દયુણુ છે. ફાસિસ્ટ પક્ષની 
સ્થાપનાની વીસમી જ્યંતી વખતે ભાષણુ આપતાં સુસોલિનીએ 
કહેલું: “ આજે તો આપણી આગળ એક જ કામ છે -- ગસે તે 
ભાગે ને ગમે તે સાધન વાપરીને વધારે તોપો, વધારે મનવારે ને 
વધારે વિમાને પેદ્દા કરવાં. તેમ કરતાં, જેને બિનલરકરી સમાજ- 
જીવન કહે છે તેની હોળી કરવી પડે તોયે પરવા નથી.” “ઇતિહાસ 
લખાવે શરૂ થયો ત્યાર પહેલાંથી માંડીને સકડો વરસ થયાં એક 
જ પોકાર સંભળાતો આવ્યો છેઃ: “નિઃશગ્ત્ાના ભોગ મળ્યા છે.' ” 
“ આપણી ઇચ્છા એવી છે કે બ્રાતૃભાવ, ભગિનીભાવ, વિશ્વખંધુત્વ 
ને એ જાતનાં ખીજાં ટાહ્યલાંનું નામ દુનિયામાં ન દેવાવું નઈ એ. 
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કેમકે રાજ્યો વચ્ચેનો સંખંધ તે શસ્્રબળને છે, અને એ શસ્ઝ- 
બળના સંખંધને આધારે જ આપણી રાજનીતિ ઘડાશે. ” વળી તે 
ક્હુ છે: “ નીતિધમેની દણિએ આ સવાલનો વિચાર કરવાનો હોય, 
તો દુનિયામાં એવું સતું કોઈ નથી જેને પાપીના ઉપર પહેલે 
પથરો નાખવાનો અધિકાર હોય.” સાઆજ્યરચના એ ગંજીકૂાની 
રમત જેવી છે. કેટલાંક રાષ્ટ્રોને સરસ પાનાં મળી જાય છે, ને 
તેએ એવી સારી ખાજી ખેલે છે કે ખીજનઓ ક્યાંનાં ક્યાં પાછળ 
પડી જાય છે. જેટલે! નફો! મળવાના હોય તે ખધો મળીને ખીસાં 
તર થાય એટલે એ રાષ્દ્રો મોટું ફેરવી બીન્એ સામે જુએ છે, 
ને કહે છે કે જુગાર રમવો એ પાપ છે! બીજાઓ હજુ જૂની 
રમત રમવા ઈચ્છે છે એ જોઈ ને ને તેઓ આશ્ચર્ય પાસ્યાના દેખોવ 
કરે છે. જાતિમદ, સત્તા ને શસ્ત્રબખળની મૂર્તિઓ એકલા સધ્ય 
યુશ્ાપમાં જ પૂજાય છે એમ માનવું ચોગ્ય નથી. 
ઇંગ્લંડની ઉમરાવસભામાં ૧૯૩૯ ની ૨૦ મી માર્ચે થચેલી 
ચર્ચામાં કૈટરબરીના આચબિશપે “ન્યાયની રક્ષા માટે ખળને 
સંચય ” કરવાની વિનવણી કરેલી. તેમણે કહેલું: “ આપણુ આમ 
કરવું પડે છે, કેમકે આપણી પાકો ખાતરી છે કે જગતમાં એવી 
કેટલીક વસ્તુઓ છે જે શાંતિ કરતાં પણુ | વધાર પવિત્ર છે; એ 
વસ્તુઓનું રક્ષણુ થવું જ જોઈએ. જે વસ્તુઓ સંસ્જુતિ ને માનવ- 
કલ્યાણુને માટે આટલી કીમતી છે તેનું રક્ષણુ રાષ્ટ્રો કરે એમાં 
ઈશ્વરની ઇચ્છાનો અનાદર થાય છે એવું હું માની શક્તો નથી. ” 
ગાંધીજી આપણુને અવા પુણ્યપુરુષ મળ્યા છે જેમની ધર્મનિષ્ઠા 
લોકોત્તર છે. એટલે તેઓ સ્વદદેશભક્તિના ઝનૃનવાળા માણુસોની 
સભામાં નિભયપણે જઈને કહી શકે કે “ હું, જરૂર પડશે તો, 
સત્યને અર્થે હિરાની પણુ ભોગ આપીશ.” તેઓ કહે છેઃ 
“હું જે ધામૈક માણુસોને મળ્યો છું તેમાંના ઘણાખરા પ્રચ્છન્ન 
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રૃપમાં સુત્સદ્દીઓ છે. પણુ હું ડું સુત્સદ્દીના વેશ પહેરવા છતાં હૃદયથી 
ધામિક માણુસ છું. ” 


ધમેનિછ માણુસનું ધ્યેય એ નથી કે દુનિયાદારીનો વહેવાર 
જેટલું ખેંચાણુ કરે તેટલે પાતાના આદશેને નીચા ઉતારવો. તેનું 
ધ્યેય તો સસારના વહેવારમાં પણુ પોતાના આદર્શ અતુસાર૨ વવેવાનું, 
ઊધ્વેગામી ખનવાનું, અને વહેવારને આદશેની કેટિએ ચડાવતા 
જવાનું છે. આપણી સ્વદેશનિષાએ માનવકુળની આધ્યાત્મિક 
એકતાને છિન્નભિન્ન કરી રહી છે. એ વિશાળ સમાજ પ્રત્યેની 
આપણી નિછા વ્યક્ત કરવાનો રસ્તો એ છે કે શસ્યયુદ્ધમાં ભાગ ન 
લેવો. અને આપણા રાષ્ટ્ર પ્રત્યેની નિછા વ્યક્ત કરવાને રસ્તો એ 
છે કે તેનું રક્ષણ ધમને અપ્રતિકૃ' તેકૂળ અને માણુસાઈ ને છાજે એવા 
ઉપાયોથી કરવું. કંઈ નહીં તો ધમેપરાયણુ માણુસોએ તો એટલે! 
નિશ્ચય કરવે। જ નનેઈ એ કે અમે રામની આણુ માનીશું, મતુષ્યની 
નહીં. આપણી સુશ્કેલી એ છે કે સવ દેશેમાં સમાજની આગેવાની 
જે માણુસોના હાથમાં છે તેઓ યુદ્ધને રાજનીતિનું એક ધમ્ય સાધન 
માને છે, અને પ્રગતિનું માપ વિજયના વિસ્તાર પરથી કાઢે છે. 


માણુસ, કૂરતામાં જ રાચવાના સ્વભાવવાળા ન હોય તો, 
પોતે જ્યારે હેત અને દયા દાખવે છે ત્યારે મનથી સુખી થાય છે. 
સજેનમાં આનંદ ને સહારમાં પરિતાપ રહેલા છે. સામાન્ય સેનિકેને 
તેમના શત્રુઓ પ્રત્યે કંઈ જ દ્વેષ નથી હોતે. પણુ રાજ્યકર્તા વર્ગે 
તેમની ભય, સ્વાથે ને ગવની લાગણીઓને ઉત્તજિત કરે છે, ને 
તેમનાં હૃદયમાંથી દયાભાવને નિમૂળ કરે છે. જેમનાં મનમાં ક્રોધ 
અને દ્વેષની લાગણીઓ કૃત્રિમપલે પે પેદા કરવામાં આવી છે એવા 
લોકો એકખીજ સાથે લડે છે, કેમકે તેએ સાદા, ભોળા માણુસો 
છે, ને ઉપરીની આઝ્તા માનવોની તાલીમ પામેલા છે.. છતા તેઓ 
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પોતાની હિંસામાં કીના આણી શકતા નથી. જે વસ્તુનો તેમને 
અણુગસેો છે તે વસ્તુ લશ્કરી શિસ્ત તેમની પાસે પરાણે કરાવે છે. 
એની આખરી જવાખદારી સરકારોની છે. તેઓ તે દુરાગ્રહી ને 
નિર્દેષ હોય છે. તેમણે સાદા લોકેને કેદમાં પૂરી રાખીને તેમની 
માણુસાઈ ઘણે અંશે હરી લીધેલી હોય છે. જે માણુસો સજન- 
પવૃત્તિમાં રાચતા ને તેમાંથી જીવનનો આનંદ મેળવતા તેમને 
વિનાશ માટે રચાચેલાં લશ્કરે, કાફલા ને હુવાઈ દળોમાં જેડાવાની 
તાલીમ આપવામાં આવે છે. આપણે ખુનામરકીની વાહવાહ 
બોલાવીએ છીએ ને દયાને શરમપાત્ર નિખેળતા માનીએ છીએ. 
આપણે સત્યના શિક્ષણુની મનાઈ કરીએ છીએ, ને જૂઠાણાં ફેલાવવાના 
હેકમો આપીએ છીએ. આપણે આપણા પોતાના દેશભાઈઓનાં 
તેમજ પરદેશીઓનાં સભ્યતા, સુખ ને જીવનનો વિનાશ કરીએ 
છીએ; અને સાસુદાયિક ખુનામરક્રી તથા આધ્યાત્મિક મૃત્યુની 
જવાખદારી આપણે માથે વહોરી લઈ એ છીએ. 

જ્યાં લગી સર્વ રાષ્ટ્રો એકખીન્ન પ્રત્યે સ્વતંત્રતા ને 
મિત્રાચારીની ભાવનાથી વર્તે નહોં, અને જ્યાં લગી આપણે સમગ્ર 
સસાજજીવનની નવી કલ્પના ખીલવીએ નહોં, ત્યાં લગી જગતમાં 
શાંતિ સ્થપાવાની નથી. આ પૃથ્વી પર એક ખાજુ સંસ્કૃતિ ને 
માનવજાતિનું ભાવિ, અને ખીજી બાજુ આત્મા, સ્વાતત્ય, ન્યાય 
અને મનગુષ્યક્રેમની વિશ્વવ્યાપી ભાવનાઓનું અનુશીલન અને 
સંવધેન, એ બેની વચ્ચે ગાઢ સંબંધ છે. એ ભાવનાઓ ગાંધીજીના 
જીવનના શ્વાસોચ્છ્ાસરૂપ છે. આ [હેસક ને ડુઃખી જગતમાં 
ગાંધીજીની અહિંસા એક અતિ સુંદર સ્વમ સમાન ભાસે છે; ને એ 
સ્વપ્નું એટલું સુંદર છે માટે જ સાચું ન હોય એવી શંકા ઊપજે છે. 
ગાંધીજી માને છે કે ઈશ્વર સત્ય અને પ્રેમની મૂર્તે છે, અને તે 
ઈચ્છે છે કે આપણે પરિણામોની પરવા કર્યાં વિના સત્યનિજ ને 
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પ્રેમાળ ખનવું. વ્યવહારમુશળ માણુસ શામાંથી અથેલાભ થરી એ 
'ખોળવાની જેટલી તકલીફ લે છે તેટલી જ તકલીફ સાચા ધમેનિષ 
માણુસ ધમ્યે અને શ્રેયસ્કર શું છે તે ખાળવાની લે છે; અને તે 
પ્રમાણું આચરતાં પોતાના પ્રિયમાં પ્રિય વ્યક્તિગત, કે।મી ને 
રાષ્ટ્રીય સ્વાર્થોનેો ભોગ આપવે પડે તો તેમાં પાછી પાની કરતો 
નથી. જેમણે વૈયક્તિક તેમજ સાસુદ્ાયિક સ્વાથેની હોળી કરી છે, 
આસક્તિમાત્રને કાંચળીની જેમ ઉતારી ના'ખી છે, તેમનામાં જ 
એમ કહેવાતું બળ અને ધેર્ય આવે છે કે “હે પ્રભુ, મારા સ્વાર્થ 
ભસ્મીભૂત થાઓ, જેથી તારી જ ઇચ્છા પાર પડે.” આસ્તિકતા, 
સત્યનિછા ને પ્રામાણિંક વતનથી કોઈને હાનિ થવા પામે એ 
ગાંધીજી શક્ય જ માનતા નથી. તેમને એવી દઢ પ્રતીતિ છે કૈ 
જગતના વિજેતાઓ ને શૈષકે નીતિનિયમના અભેઘ ખડકની 
સામે ધસારાખંધ અકળાય છે ખરા, પણુ અંતે તેએ આત્મનાશ જ 
વહોરી લેવાના છે. અનીતિમાન થવામાં સલામતી પણુ નથી, કેમકે 
સત્તાની ઝંખનાનો વિજય સંભવતેો નથી. આપાણે “ રાષ્ટ્રીય કલ્યાણુ ?- 
ની વાત કરીએ છીએ ત્યારે એમ માની લઈ એ છીએ કે દુનિયાના 
અસુક પ્રદેશોના સ્વામી બનવાનો અવિચળ ને સનાતન હુક 
ઈશ્વરે અમને આપેલો છે. અને “સંસ્કૃતિ? ? સંસ્કુતિઓ તો 
જગવે એવી અનેક નનેઈ નાખી છે જેનાં ખંડેરા ઉપર જમાનાઓની 
ધૃળ વળી ગઈ છે. તેનાં શહેરોની જગાએ ઘીચ જંગલે। જામ્યાં છે, 
ને ચાંદની રાતે ત્યાં શિયાળવાં એછે છે. 

ધસેપ્રાણુ, શ્રદ્ધાધન પુરુષ “ સંસ્દૃુતિ? ને “ રાષ્ટ્રીય કલ્યાણુ ?- 
ના વિચારોથી દોરવાતે! નથી. પ્રેમ એ અનુકૂળ આવે ત્યાં સુધી 
પકડી રાખવાની ને ન ફાવે ત્યારે છોડી દેવાની વસ્તુ નથી, પ્રેમ 
લાભાલાભનાં લેખાં માંડવા બેસતો નથી. કેટલાક લોકે! નિરાશ 
ખનીને એવા વિચાર પર આવે છે કે કાં તો જગતમાંથી નાસી 
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છૂટવું અથવા તેના ભાંગીને ભૂકા કરવા, એ સિવાય આધુનિક 
જગતની [હેસા સામે કરેી। ઉપાય જ નથી. એવાઓને ગાંધીજી 
કહે છે કે બીને ઉપાય છે, ને તે આપણુ સહુને સુલભ છે. એ 
ઉપાય તે પ્રેમધમે. તેણ અનેક જુલમોની ભયાનક અગિપરીક્ષા- 
ઓમાંથી પણુ મનુષ્યના આત્માને અણીશુદ્ધ બહાર કાઢ્યો છે; ને 
હુજ પણુ પ્રસંગ આવ્યે કાઢશે. પશુખળનાં પ્રચંડ પ્રદશેનો અને 
તેના ભેરીનાદ આગળ ગાંધીજીનો સત્યાગડુ ભલે તતૂડી નેવે 
લાગે. પણુ પશુબળથી પણુ વધારે પ્રચંડ એક શક્તિ છે -- 
મતુષ્યનો અમર આત્મા. લે ગમે તેટલા કૈલાહુલ કે સં'ખ્યાબળથી 
અભિભૂત થાય કે દખાઈ જાય એવે! નથી. જાલિમો ભલેને તેને 
ગમે તેટલી બેડીઓ પહેરાવવા મથે, એ ખધી બેડીઓને તે તોડી 
નાંખ્યા વિના રહેવાનો નથી. ૧૯૩૯ ના માચમાં જગત પર વિષમ 
ગમ્રસંગ આવી 'પડેલે। તે વખતે “ ન્યૂ યૉક ટાઈમ્સ ' ના ખખરપત્રીએ 
ગાંધીજીની પાસે જગતને માટે સદેશે। માગ્યો હતો. ગાંધીજીએ 
કહ્યું કે લોકશાસનવાળાં રાજ્યો એક્સામટાં શસ્ત્રસન્યાસ કરે એ 
જ એક ઉપાય છે. તેમણે કહ્યું: “ હું અહીં બેઠેલો છું એની 
મને જેટલી ખાતરી છે તેટલી જ ખાતરીથી હું માનું છું કે આલું 
થાય તો હિટલરની આંખો ઊઘડે ને તેના હાથમાંથી શસ્ત્ર છૂટી 
જાય. ” પ્રશ્ષકારે પૂછ્ચુ'ઃ “ એ એક અદ્દભુત ચમત્કાર ન ગણાય?” 
ગાંધીજી કહેઃ “ હા. પણુ જગતને માથે જે કતલના ભય ઝઝૂમી 
રહ્યો છે તેમાંથી તે ઊગરી જાય. ” “કઠણ્‌માં કઠણુ ધાતુ પૂરતી 
ગરમી અપાતાં ઓગળી જન્વય છે; તે જ રીતે કઠણુમાં કઠણુ હૃદય 
અહિંસાની પૂરતી ગરમી લાગતાં પીગળવું જ નઈ એ. અને 
અહિંસામાં ગરમી પેદા કરવાની અમર્યાદ શક્તિ પડેલી છે........ 
પચાસ વરસના મારા અતુભવમાં સે એકે પરિસ્થિતિ એવી નથી 
નનેઈ જ્યારે મારે કહેવું પડ્યું હોય કે હું લાચાર છું, ને મારી પાસે 
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કરે।॥ અહિંસક ઉપાય રહ્યો નથી. ” પ્રેમ એ માનવજીવનના નિયમ 
છે; માનવજીવનની સ્વભાવસિદ્ધ આવશ્યકતા છે. આપણુ એવી 
સ્થિતિએ પહાંચવા આવ્યા છીએ જ્યારે મતુષ્યોને આ આવશ્યકતા 
સમજાશે. કેમકે મતુષ્યો જો આ સિદ્ધાંતને ટાળશે ને ઠોકરે ઉડાવશે 
તો મતુષ્યજીવન અશકય થઈ પડવાનું છે. યુદ્ધે થાય છે એનું કારણુ 
એક જ છે. જે જીવનન્યવસ્થામાં યુદ્ધની જરૂર જ ન રહે એવી 
વ્યવસ્થા માટે માણુસોમાં નિઃસ્વાથેતા જઇએ. પણુ તેવી નિઃસ્વાથેતા 
આપણામાં પૂરતી નથી. શાંતિસ્થાપના માટેનો સંગ્રામ તો લડાવો 
જોઈ એ વ્યક્તિના હૃદયરૂપી કુરુક્ષેત્ર પર. ગવે અને સ્વાથે, ભય અને 
વિષયવિકારની શક્તિને મનુષ્યના અંતઃસ્થ, અંતર્યામી આત્માએ 
તોડી નાખવી નનેઈએ. રાષ્ટ્રીય જીવનની તેમજ વિશ્વવ્યવસ્થાની 
નવરચના કરવી હોય તો જીવનનો જનો ચીલે। છોડી નવો જ ચીલે 
પકડવો જેઈએ. એ ચીલે! -- એ જીવનમાગે -- સવે વર્ગોના, 
જાતિઓના ને રાષ્ટ્રોના સાચા હિતની રક્ષા ને વૃદ્ધિ કરશે. જે 
સુક્તાત્માઓ અવિદ્યાની અંધ ને સ્વાર્થી ઇચ્છાની તાખેદારીમાંથી 
પોતાના સુરુષાથને બળે છૂઢી ગયા છે તેઓ જ શાંતિસ્થાપના માટે 
પ્રયત્ન કરી શકશે ને તેમાં સફળતા સેળવી શક્શે. શાંતિનો અથ 
એ છે કે અસુક સનાતન સિદ્ધાંતો ને આદર્શોને પોતાનાં જીવન 
અને આચરણુમાં મૂતિમંત કરવા ને તેનું પ્રત્યક્ષ દશન કરાવવું. એ 
સિદ્ધાંતા ને આદર્શો માટે લડવામાં આપણે એવાં જ સાધને 
વાપરવાં જેઈ એ જેથી નીતિને .ડાસ કે મતુષ્યનો સંહાર ન થતો 
હોય. એવે પ્રયત્ન કરતાં જે કંઈ દુઃખ કૈ કણ વેઠેવા વારો આવે તે 
સહેવાને આપણે તેયાર રહેવું નઈ એ. 

દુનિયાના જદા જુદા દેશોમાં પ્રવાસ કરતાં મેં ન્નેયું છે કે 
ગાંધીજીની કીર્તિ મોટામાં સોટા રાજધુરીણે। ને રાષ્ટ્રનેતાએ કરતાં 
વધારે વ્યાપક છે; અને તેમાંના કોઈના કરતાં, કે એ સવેના સમૂહ 


જે 
પ 
ક 


સત્યામણુ ૪ષ 


કરતાં પણુ, ગાંધીજીના વ્યક્તિત્વને વિષે લોકોનાં મનમાં અધિક 
સ્નેઢુ ને આદર છે. એમનું નામ એવું દિગંતવ્યાપી ને એટલું ખધું 
પરિચિત છે કે કોઈ પણુ ખેડત કે મજૂર એવે। નહીં નીકળે જે એમને 
માનવજાતિના મિત્ર ન માનતો! હોય. એ લોકો એમ માનતા લાગે 
છે કે ગાંધીજી પૃથ્વી પર સવ્યયુગની સુનઃસ્થાપના કરશે. પણુ 
જેમ આપણે રસ્તે જતી ગાડીને બોલાવીએ છીએ તેમ સત્યયુગને 
હાક મારીને બોલાવી શકાય એમ નથી. કેમકે આપણે એક 
એવી વસ્તુની તાબેદારીમાં પડ્યા છીએ જે કૈઈ પણુ રાષ્ટ્રના 
ઝરતાં વધારે બળવાન છે ને ગમે તેવા પરાજયના કરતાં વધારે 
અપમાનકારક છે. એ વસ્તુ છે અજ્ઞાન, અવિઘા. આપણી સર્વ 
શક્તિએ જીવનને માટે નિર્માચેલી છે; છતાં આપણે તેને આડે 
રસ્તે વહેવા દઈ મૃત્યુને કાજે વપરાવા દીધી છે. માનવજાતિતનું 
સજેન થયું છે એનો અથે જ એ છે કે એને સુખ પ્રાપ્ત કરવાને 
હુક છે. છતાં આપણે એ હકને વિસારે પડવા દીધે છે, અને 
આપણી શક્તિને સત્તા ને સંપત્તિની સાધનામાં વપરાવા દીધી 
છે. એ સત્તા ને સંપત્તિ પણુ એવી, જેના બળ વડે ખોખા જેટલા 
લોકોના ક્રગજળ જેવા સંતોષને ખાતર અનેકેના સુખનું બલિદાન 
અપાય છે. જે બ્રમની ગુલામીમાં તમે ને હું પડ્યા છીએ તે જ 
ભ્રમની ગુલામીમાં જગત પણુ કૂસાયેલું છે. આપણે સંપત્તિ ને 
સત્તાની પ્રાપ્તિ માટે નહોં પણુ પ્રેમ અને ૬ૃયાધમેની સ્થાપના 
માટે પુરુષાથે કરવો નેઈએ. આ ભ્રમના પાશમાંથી છૂટી 
જવું એ જ સાચી વિસુક્તિ છે. 

ગાંધીજી એ સુડ્િતિમંત્રના દ્રછા ને પ્રવતેક છે. તેઓ તેમના 
અનન્ય પાવિગ્ય ને શૂરાતનને ખળે કરોડો મનુષ્યોનાં હુદય પર 
રાજ્ય ડરે છે. વિશ્વમાં હસૈશાં એવા કેટલાક માણુસો તો નીકળશે 
જ, જેઓ વિશુદ્ધ અને પરિપૂત જીવનનાં આવાં વિરલ દષ્ટાંતોમાં 
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આત્મબળ ને અડગ સપવ્યનિષ્રાના મૂર્તિમંત અવતાર નિહાળી 
ઉન્નત થશે ને તેમાંથી પ્રેરણા મેળવશે. સામાન્ય સદિચ્છા, રૂઢિગત 
સદાચાર કે અસ્પણ ડલાભિરુચિના આડખરવાળા આધુનિક 
જીવનમાં આત્મબળ કે અડગ સત્યનિછા ક્યાંચેં જડે એમ નથી. 
ઘણા આધુનિક ઉપદેશકે।ની પાસે આપવા જેવી મૂડી ઉપર ગણાવી 
તેટલી જ છે. સયને અનુસરવું, સાદાઈ રાખવી, હૃદયને શુદ્ધ 
ને નચ્ર બનાવવું, દુઃખ અને સંકટમાં પ્રસજ્ઞ ને સંતુષ્ટ રહેવું, 
જીવનને ચાહવું ને મૃત્યુથી ભાગવું નહોં, પરમાત્માની ઉપાસના 
કરવી ને મરેલાંનાં ભૂતોથી ડરવું નહીં -- એના કરતાં સારું 
શિક્ષણુ કે આચરણુ જગતનો જન્મ થયો ત્યારથી કદી 
જોયા કે જાણ્યામાં આવ્યું નથી. 


પ 
એક સર્વશ્રેછ વિભૂતિ 
[ “મહાત્મા ગાંધી' એ અભિનંદનત્રેથની પ્રસતાવનામાંથી ] 


આમાંના જુદાજુદા નિખધેો ને વિચારોમાં તે તે લેખકના 
વ્યક્તિત્વનું પ્રતિખિખ પડતું હોઈ આ પુસ્તક અસમાન ગુણુવાળુી 
ને અસંખદ્ધ થઈ ગયું ટુશે એમ કદાચ કેટલાકને લાગે. પણુ 
હું માનું છું કે એવું બન્યું નથી. એના પ્રત્યેક પાનાને એક સૂત્રે 
પરોવનાર પ્રધાન અને અવિસ્મરણીય વિષય છેઃ વતમાન 
જગતને ગાંધીજીનો પડકાર અને સંદેશે. જગતના સંચામાં 
કંઈક ખગડ્યું છે એમ સહુ કબલ કરે છે. આપણાં જીવન ઈ તિ- 
હાસના એક અજેડ પ્રસંગમાંથી --એક મહાવિષમ ઘડીમાંથી --- 
પસાર થઈ રહ્યાં છે. આપણી પ્રવૃત્તિના -- ભૌતિક લેમજ આધ્યા- 
ત્મિક -- એકેએક ક્ષેત્રમાં આપણા માગેમાં એક વસમો વળાંક 
આવી પડ્યો લાગે છે. જેમણે આ દશ્યનું અવલોકન કયુ છે તેઓ 
આપણી રેોગશચ્યાએ પડેલી સંસ્કૃતિના વ્યાધિનાં જતનતનાં 
નિદાન અને ઉપચાર ખતાવે છે. ગાંધીજી કહે છે કે આપણે, 
એટલે કે સમાજરચનાના અંગભૂત માણુસો, પોતે જ વ્યાધિરૂપ 
છીએ; અને જે સંસ્જુતિને સુધારવી હોય તો આપણે નાતે પલટાવું 
જોઈ એ. 

જેએ આ પુસ્તક વાંચશે તેમના ધ્યાનમાં આવરો કે 
ગાંધીજીના વચન અને કમેમાં, વિચાર અને આચારમાં કેવી 
તલસ્પર્શી એકતા છે, તેમના સમગ્ર જીવન ને કાયેમાં કેવે। સુંદર 
મેળ છે, કેવો સુમધુર સવાદ છે. એ સંવાદમાં જ સાચી સત્ય- 
નિછાનું ખરું હાદ રહેલું છે. તેને લીધે તેઓ માત્ર આપણા 
યુગની જ નહીં પણુ સર્વ યુગની એક સવેશ્રેષ વિભૂતિ બન્યા છે. 


કુષ્ઠસહુન વાટે ક્રાંતિ* 
૧, ધમે અને પરલેકપરાયણતા 


બાઈબલના જૂના કરારના ઇઝેક્યિલના અધ્યાયમાં એક 
જગાએ ઈશ્ચરે કહ્યું છેઃ “ હું એને ઊંધાચતો કરીશ, ઊંધોચતો 
કરીશ, ઊંધોચતો કરીશ ઃ અને એ અલે।પ થશે. છેવટે એના પર 
જેના હુક છે વે આવી પહોંચશે ત્યારે તેને હું આ આપીશ. ?4 
આજનું મવચન હું આ વાડ્ય પર કરવા ડી છું. 
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ધં ઓક્સફ્ડ ની મૈચેસ્ટર કોલેજના દેવળમાં તા. ૮ મો જન્‌ ૧૯૩૦ ને 
દિવસે આપેલું પ્રવચન. 
ની 


1 આ વાક્ય એક દુછે ચહૃદી રાન્નને ઉદ્દેશીને યહોવાએ કહેલું છે, એ આખો 
ભ્રાગ આ પ્રમાણે છે : 

“પ્રભ્નુ કહે છેઃ “તેં તારા અન્યાયોને ચાટગાર બનાવ્યા છે. તારા દુરાચાર 
ઉધાડા પડી ગયા છે. તારાં બધા કામમાં તારાં પાપ દેખાઈ આવે છે. હું કહુ છું કે તું 
આંખે ચડથચો છે, એટલે તને હું મારે હાથૅ ઉપાડી લઈશ. 

« હે ઈઝરાચલના પાપી, દુરાચારી રાત, તારા દહાડા ભરાઈ ચૂકયા છે. તારા 
અન્ચયાચનો હવે અંત આવશે. ા 

પ્રભુ કહે છે: “કાઢ તારો મુગટ, ઉતાર તારો તાજઃ એ આમ જ રહેવાને 
નથીઃ જે નીચે છે તેને હું ઉપર ચડાવીશ, ને જે ઊંચે છે તેને હેંડો પાડીરા. 

“ હું એને (મુગટને) ઊંધોચતે! કરીશ, ઊધાચતે કરીશ, ઊંધાચતે। કરીરા : 
અને એ અલોપ થશે. છેવટે એના પર જેનો હુક છે તે આવી પહોંચશે ત્યારે 
તેને હું આ આપીશ. ” -અનુવાદક 


કછસહુન વાદે ક્રાંતિ ૪ 


ધમેની સામે અનેક પ્રકારની ટીકા થાય છે. એમાંની એક ટીકા 
એ છે કે ધમ માણુસને જે સ્થિતિ જન્મથી મળી હોય તેમાં સંતોષ 
સાનવાત્તું, ને દુનિયાદારીનાં કામકાજ છોડી વેરાગી બનવાનું શીખવે 
છે. વળી ધમ એ પરમાત્મા ને જીવાત્મા વચ્ચેનો વિષય છે; તેને 
ઇહુલેક નડે કશી લેવાદેવા નથી. એકાંતમાં ઈશ્વરનું ધ્યાન ધરી 
શકાય એટલા માટે સંસારમાંથી ભાગી છૂટનાર સાધુસન્યાસીની તે 
સ્તુતિ કરે છે ને તેને ઊંચુ' પટ આપે છે. તે પરથી માણુસો 
સંસારને ત્યાગ કરીને અનંત જીવન યા અમૃતત્વની પ્રાભ્તિ માટે 
સાધના કરે છે. એક આરખ વિચારકે કહ્યુ' છેઃ “ આ દુનિયા ને 
પેલી બીજી દુનિયા એક ષતિની બે પત્નીઓ જેવી છે -- તે નને 
એકને રાજી કરે તો બીજીને અદેખાઈ આવે છે.” ઈશ્વર અને 
જગત વચ્ચે આવો દુઃખદ કલહ છે એમ માનવું ભૂલભરૅલું છે. 
આવું વચન સાંભળીને ટીકાકાર સકારણુ એવે આરેપ કરે છે કે 
ધમ એ આપણુને ઈડુલેકનાં દુઃખો ભુલાવવાને કાઢેલી એક 
પ્રકારની ઘેનની દવા છે. કેટલાક એમ પણુ ડહેૅ છે કે એ ધનવાનાએ 
ચોજેલી એક સહેલી તરકીબ છે; ને તેનો ઉદ્દેશ એ છે કે તેને 
જોરે ગરીબોને ગરીબાઈમાં રાખવા, નિરક્ષરાને અસ્ઞાનમાં રાખવા, 
પાપીઓને પાપપંકમાં મમ રાખવા, ને આગસવગેના લેોકેને 
તેમના દાસત્વથી સંતુષ્ટ રાખવા. માક્સથી માંડીને સવે સમાજવારી 
વિચારકો કહે છે કે અમારે તો સુખ્ય ચંબંધ ઈહલેકની 
જોડે જ છે 


૨. ધર્મ અને સામાજિક ક્રાંતિ 
પણુ સાચા ધમે તો સામાજિક આદશેવાદીઓ સાથે સંમત 


છે. તે કહે છે કે અનંત જીવન, અમૃતત્વ, એક્ષ, નિર્વાણુ, જે કંઈ 
કરહે તે, ઇહુલેકમાં જ મેળવવાનું છે. ધમમાં ઈશ્વરની ઉપાસના 


. 


૫૦ મહાત્મા ગાંધી 


જેટલી આવશ્યક છે તેટલે જ આવશ્યક માનવપ્રેમ પણુ છે. 
આપણે આપણે વિકાસ ઇંહુલેકના આપણા જીવન દ્વારા -- તેનું 
પરિવતેન કરીને, તેનું રૂપ બદલી નાખીને --- સાધવે। ઘટે છે. 
સમાજસેવાના આદશેવાળાઓ માને છે કે આદશ કલ્પના ને 
વસ્તુસ્થિતિ બેની વચ્ચે વિસંવાદ છે; દેવી ને આજ્રુરી સપત્‌ વચ્ચે 
સંગ્રામ ચાલે છે. આવી માન્યતા સવે ધમના મૂળમાં રહેલી છે; તે 
ધમેમાત્રના સારરૂપ છે. જગતનાં ડ્લેશ અને ડુઃખ નેયા પછી 
ખુદ્ધે તેનું નિવારણુ કરવાને પ્રયાસ કર્યો. તેમણે એના પ્રત્યે ડુલેક્ષ 
કર્યૌું નહીં કે એના ગમે તેવો ખુલાસો આપીને સંતોષ માન્યો નહીં; 
પણુ પ્રખર ક્રાંતિકાર તરીકે તેના પર વિજય સેળવવાનેો પ્રયત્ન 
કચેર. ઈસુને લાગ્યું કે સ્વગેનું રાજ્ય ઈહ્લે।કના રાજ્યની સામે 
લડાઈમાં ઊતરેલું છે. સટ પૉલે માન્યું કે ઇહ્લેકની શક્તિઓ 
આત્માની શક્તિઓ સામે સંગ્રામ ખેલવા ગોઠૅવાઈ ગઈ છે. 
ઓંગસ્ટાઈ ને કહ્યું કે આ જગતની સત્તા દેવનગરીની સામે લડે છે. 
જગતમાં સત્તાનું રાજ્ય ચાલે છે તેને બદલે આત્મબળનો અમલ 
ચાલુ કરલો એ ધમેનેો પ્રયત્ન છે. ધમે માણુસને સાહસ અને 
પ્રયોગ કરવા નીકળી પડવાની હાકલ કરે છે. 

ઈશ્વર પોતે મોટામાં મોટે કાંતિકાર છે. તે માત્ર વિશ્વકર્મા 
નથી; યમરાજ પણુ છે. ખ્રહ્મારૂપે તે સૃણિનું સજન કરે છે, ને 
રુદ્રરૂપે તેના સંહાર કરે છે. જગતની નવી ને વધારે સારી વ્યવસ્થા 
રચવી હોય તો જૂનીને ભાંગી નાખવી નેઈ એ. વૃક્ષના સાચા 
વિકાસને માટે જેમ ચેતન નનેઇએ તેમ ફાલવાની જગા પણુ નેઇએ; 
અને જે કેઈ વસ્તુ જગા રોકી રહી હોય ને વિકાસની આડે 
આવતી હોય તેને ઉખેડીને ફ્‌કી દેવી નઈ એ. આપણી આસપાસ, 
માત્ર આધ્યાત્મિક ક્ષેત્રમાં જ નહોં પણુ રાજકીય, સામાજિક ને 
એઘ્ોગિક એ સવે ક્ષેત્રોમાં, એવી અનેક પ્રણાલિકાઓ પડેલી છે 


કણસહન વાદે ક્રાંતિ પ૧ 


જેમાં એક કાળે ચેતન હતું પણુ જે આજે નિષ્પ્રાણુ ખની ગઈ છે, 
જ્યાં જ્યાં ગાખડાં દેખાય ત્યાં ત્યાં બાકાં પૂર્યે કે થીગડાં દીધે કામ 
સરે એમ નથી. ધરસૂછાનો પલટો, પૂરેપૂરી ઉથલપાથલ, કર્યા વિના 
છૂટકો નથી. ખોદ્ધિક, નેતિક ને ભોતિક ક્ષેત્રાસાં જમીનને ખોદીને 
ઉપરતળે કરવાની ઘણી જરૂર છે. તેમ થાય તેો। કંઈક પણુ પાક 
ઊતરે. જેને આપણુ અરાજકતા, બળવે, કાંતિ કહીએ છીએ તે 
પ્રગતિ સાધવાનાં સાધને છે. 

જગતમાં સવ સુધારાઓ દંભ અને પાખંડની સાચ 
લડાઈમાં ઊતરેલા, અસંતુષ્, ચળવળિયા, બળવાખોર, કાંતિકાર 
લોકોએ જ કર્યા છે. તેઓ નવી હિલચાલે। શરૂ કરે છે; નવા! 
ઈશ્વરવાદોનું પ્રતિપાદન કરે છે; નવાં ખંધારણ્‌। રચે છે. ઇસુએ 
ધમાણધકારીઓના પાખંડની સાસે, રોમન સાઆઆજ્યસત્તાની 
જ્હાંગીરી પ્રણાલિકાઓ સાસે, ને પાતાના જમાનાના રૂઢિગત 
શિષછાચારની સામે ખળવે। ઉઠાવ્યો હતો. સમાજહિત સાધવાની 
જે ધગશ મહાવીરોમાં હોય છે, જે તેમનામાં ચેતન અને ઉત્સાહ 
જડે છે ને તેમને નવાં નવાં સાહસો કરવાની પેરણા આપે છે, તેને 
ધમનિષ્ઠા નનેડે કશે! વિરોધ નથી; એટલું જ નહીં પણુ એ ધમે 
નિષ્ઠાનું જ સ્વાભાવિક પરિણામ છે. ધમેપરાયણુ સાધુસંતોએ, અને 
જુલમ ને અન્યાયના દશનથી જેમના આત્મા સંતસ થઈ ને પ્રજળી 
ઊઠ્ચા છે એવા પેગંબરાએ જ સાનવહુદય પર ઊંડામાં ઊંડી છાપ 
પાડી છે. માર્કસવાદે આજે ધમનો જે સદંતર અસ્વીકાર ને ત્યાગ 
કચય છે તે અનાવશ્યક લાગે છે આપણુને સમાજહિતનાં કામમ 
રસ હોય એટલા માટે આપણે આત્મતત્ત્વ સાથે સંખેધ તોર્ડ 
નાખવો નેઈ એ એવું નથી. આત્મજ્ઞાન અને સામાજિક કાયેજુશળત 
એકખીજાનાં વિરોધી નથી, એટલું જ નહોં પણુ એકખીજાનાં પૂરડ 
છે. આત્મતત્ત્વ પ્રત્યે ફુલેક્ષ કરવું એને અથે એ છે કે ફળદાર્ય 


પરે સહાત્મા ગાધી 


સમાજકાયે કરવાની આપણી શક્તિ વધતી અટકાવવી. જગતને 
ફેરીકૂ્રીને ભાંગવામાં ને નવેસર રચવામાં આવે છે; ને એમ કરતાં 
કરતાં તે પૂણુત્વની નજીક ને નજીક પહોંચતું જાય છે. ન્યાં લગી 
માનવજાતિ ફુઝુણી, અણુધડ ને હઠીલી છે ત્યાં લગી તેને આગા- 
ળીને પધાર્થો ઘાટ આપવા સાટે આથી ખીન્ને રસ્તો જ નથી. ઈશ્વર 
પર આસ્થા રાખનારાઓમાં બળવો કરવા જેટલી શ્રદ્ધા હોય છે. 
ઈશ્વર વાડા તોડનારા, ક્ષોભ મચાવનારા, કાંતિઓ કરનારા લોકોના 
પક્ષમાં છે; તેમનો સંગાથી છે. તેના સેવકો જગતમાં શાંતિ નથી 
ઉપજાવતા, અશાંતિ પેદા કરે છે. તેએ જે ધ્રુવતારા પર નિશાની 
રાખીને જીવનનું નાવ હંકારે છે તેને જગત નઈ શકતું નથી, ને 
તેથી તેમને ધિષ્કારે છે. 


પણુ આપણામાં વિનાશ કરવાની ઈચ્છા હોય એટલું બસ 
ગણાય ? કેવળ ઉત્પાત મચાવવાને ખાતર જ કરેલા બળવાને 
આપણે ઉત્તજન આપવું જેઈએ ખરું? વિલાસપ્રિય લોકોએ 
આધ્યાત્મિક સયમનાં બૅધનેો સામે કરેલા સસ્તા ને સહેલા ખળવા 
આજે આપણે ઘણા નેઈ એ છીએ. વિનાશનું કામ સહેલું છે 
ને હિંસક સ્વભાવવાળાને ખહું રુચતું આવે છે. 


આપણે બળવાને ખાતર જ ખળવે કરવે। જેઈ એ, કે એમાં 
કંઈ ઉચ્ચતર ધ્યેય રાખવું નેએઈ એ ? ખાઈબલનું પેલું વચન કહે 
છે કે એવું ધ્યેય છે તો ખરું. વિકાસકુમના અંતિમ ધ્યેય જેવી 
કઈક વસ્તુ છે જ. કૅજિયાનો છેવટનો અંત ત્યારે જ આવે 
જ્યારે એનો વાજખી નિકાલ કરવામાં આવ્યો હોય. જગત પર જે 
લોકોનો માલિષ્ઠીડક છે તેમના હાથમાં જગત સોૉંપાવું ન્નેઈ એ. 


જગતના હુકદાર માલિકે કે।ણુ છે ર પાકા, પહોંચેલા, કામમાં 
કુશળ, ને વહેવારમાં એક્કા એવા વેપારી વૃત્તિવાળા માણુસોને। 
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આજે જગત પર કખન્ને છે. પણુ તેએ આના સ્રાચા માલિક છે ખરા? 
સવ ધમેના શાસ્ગ્રંથો પોકારીને કહે છેઃ “ સભી ભોમ ગોાપાલકી ?. 
ફેસાવાસ્ત્રથિયકું શવૈન્‌ -- “ આ બધું ઈશ્વરે વ્યાપેયું છે '. આપણે 
ને ઈશ્વરતા સેવક હોઈએ તો આપણે" સત્યના પક્ષમાં ભળવું 
જોઈ એ ને તેને સાટે કામ કરવું નેઈ એ. સત્યનો અથે એ કે 
માણુસ માણુસ વચ્ચે, સમાજ સમાજ વચ્ચે, રાષ્ટ્ર રાષ્ટ્ર વચ્ચે 
સસુચિત સંખંધની સ્થાપના. 


૩* “પ્રેસપંથ પાવકની જવાળા ? 


ઈસુ ખ્રિસ્તે કહ્યું છેઃ પૃથ્વીનો વારસો નસર માણુસોને મળશે. 
નસ્ર એટલે સધન ને સ્વસંતુષ્ટ માણુસો નહોં; રખે લેોકેને માહડું 
લાગે એ ખબીકે સત્ય બોલતાં ને આચરતાં આચકે ખાનારા 
પગારદાર પાદરીઓ ને પુરોહિતે નહીં. ગયા વિશ્વયુદ્ધમાં આપણે 
જેયું કે દરેક ધમના અધિકારીઓએ તેમનાં રાષ્દ્રોની યુદ્ધનીતિને 
રકો આપ્યો હતો. શાંતિવારદીઓને નાસ્તિકે ગણીને હડધૂત 
કરવામાં આવ્યા હુતા; પણુ ખરા નગ્ન ને પીડિત તો તેએ હતા. 
તેમણે યુદ્ધની સામે પોતાને અવાજ ઉઠાવ્યો, ને તેમ કરતાં લોકોએ 
જે ફુઃખો દીધાં તે ખધાં હસતે મોહે ઝીલ્યાં. ખાઈબલનું પેલું વચન 
કહે છે કે જગત ગવછ ને ઉસ્તાદ્ટ લોકોના હાથમાંથી છીનવી 
લેવામાં આવશે, અને નસ ને પીડિત માણુસોને સોંપાશે. એમાં 
ઈશ્ચિરે કહ્યું છેઃ “ જે નીચે છે તેને હું ઉપર ચડાવીશ, ને જે ઊંચે 
છે તેને હેઠો પાડીશ. ” જગતમાં આજે જરૂ ર૨ સૂલ્યપરિ વતેનની 
--નવી આંકણીઓ ને નવા ગજ પેદા મરવાની -- છે. પસ ખિસ્ત 
એમના મઢાકાર્યમાં ગરકાવ હતા તે ઘડીએ પણુ એમના અતુ- 
યાયીઓ માંહામાંહે એ ચર્ચા કરતા હુતા કે આપણામાં સૌથી 
સાટા કોણુ ગણાશે ? ઈસુના વધસ્તંભની કાળી છાયા ક્ષિતિજ 
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પર પથરાઈ હુતી તે વખતે આમનાં મનમાં મોટાઈ અને સત્તાના 
વિચાર ૨મી રહ્યો હતો. માણુસે મોટા બનવું હોય તો. શૂન્યવત્‌ 
ખનવું નેઈ એ, સ્વેચ્છાએ પોતાને સહુથી છેલ્લો મૂકવો! નનેઈ એ; 
અગ્રેસર બનવું હોય તો સેવા ને સ્વાર્ષણુમાં સહુથી મોખરે રહેવું 
જેઈએ. આજે સત્તા ને હુંપટદના એવા જ વિચારો આપણાં મનને 
ઘેરી રહ્યા છે. સંસ્કારી સજજનને માટે નસ્રતા એ આવશ્યક ગુણુ 
નથી ગણાતો, એ ગુણુ સ્ત્રીમાં જ શોભે એમ મનાય છે. નિખેળને 
મદદ કરવાને! બળવાનનો ધમે એ સંસ્કારી જીવનમાત્રને। પાયે છે. 
પણુ આપણુને ઘરમાં ને નિશાળમાં એમ જ શીખવાય છે કે 
ખંળવાનને નિબળ પાસેથી સેવા લેવાનો અધિકાર છે. આજે આપણે 
આચાર આ બેહદ સિદ્ધાંતને આધારે ચાલી રહ્યો છે. આ અખળા 
રહી એટલે તેણે પુરુષની દાસી બનવું જેઈ એ; પછાત પ્રજાઓએ, 
એટલે કે શસ્રબળમાં નિખેળ પ્રજાઓએ, ખળવાન પ્રજાઓની 
ચાકર બનવામાં સંતોષ માનવે જેઈ એ; -- એ આજની પરિસ્થિતિ 
છે. પણુ ધમે તો પોકાર કરીને એથી ઊલટું સત્ય ઉચ્ચારે છે કે 
બળવાને નિબેળના ચાકર બનવું નનેઈ એ. જેને ઈશ્વરે ઘણું આપ્યું 
છે તેની પાસેથી તે ઘણું માગવાને છે. આપણે નને પાતાને આગળ 
વધેલી પ્રજાએ માનતા હોઈ એ તો સેવા ને સ્વાપેણુ એ આપણું 
ખિરદ હોવું નઈ એ. 

જગતની આગેવાની પ્રેમ અને સેવા પાસે છે. સ્વામી 
એટલે જ સેવક. જે બીજાઓને રાજીખુશીથી ને ખરેખરી 
ઉપચોગી મદદ કરે તે સૌથી સોટો. સંસારનાં સવ ક્ષેત્રોમાં 
અગ્રગામીઓને, પહેલ કરનારાઓને, સુધારકેને હુમેશાં દુઃખો 
વેઠવાં પડ્યાં છે. તેમને પોતાના કરતાં ઉચ્ચતર એવા કેઈ ધ્યેયની 
લહે લાગેલી હોય છે; ને તેથી ખ્યેયપ્રાપ્તિ થાય નહીં ત્યાં લગી 
તેઓ 'ાછા વળી શકતા નથી. પ્રાજીત લોકે સુખને જીવનનું સખ્ય 


કણ્સહુન વાદે ક્રાંતિ પપ 


ધ્યેય માને છે; તેમના વિચારમાં અને ધમેની દૃષ્ટિમાં કર્શું જ સામ્ય 
નથી. ફ્લિસૂફો સુખને જીવનનું ઉત્તમ કૂળ કહૅ છે ત્યારે પણુ 
તેમના ખ્યાલમાં ભોગવિલાસ કે દેહની તૃપ્તિ નથી હોતાં, પણુ 
આત્માનું સુખ હાય છે. પૂણુત્વ કે આત્મસુખની પ્રાસિના સ્ુ'ખ્ય 
સાધનરૂપે તેઓ કણટસહુનને --- તપસ્યાને ગણાવે છે. આજે જગત 
દ્વેષ અને સંશયની બેડીઓમાં જકડાયેલું છે; તેને _નહું રૂપ 
આપવાની શક્તિ પ્રેમ અને આપભોગમાં છે. માણુસો જેટલા 
પ્રમાણુમાં મતલખી ને એકલપેટા થવા મથે છે તેટલા પ્રમાણુમાં 
તેઓ પાંગળા ને અપંગ ખની જાય છે. જેટલે અંશે તેમનામાં 
પ્રેમની ભાવના હાય છે તેટલે અંશે તેએ અવિકલ અને 
વિશુદ્ધ ખને છે. 

ચ્રેમ અને સહનશીલતાની એક અખંડ બેલડી છે. તે એક 
શરીરની બે આંખ જેવાં છે. પ્રેમીઓ સદાકાળ દુઃખનો સવશ્રેષ 
સ્ુઝુટ પહેરે છે એવું દશ્ય ડાન્ટેને દેખાયેલું. જેનામાં ખરેખરો પ્રેમ 
છે એવે! કોઈ માણુસ કણસહુનમાંથી છટકી શકે જ નહીં. જેટલે 
પ્રેમ વધારે તેટલું વધારે કણ. પ્રેમ રાખવો એટલે ઓછા ડુઃખી 
થવું એમ નહોં, પણુ ઓછા દુરાચારી થવું. જીવન એ સધઘર્ષેનું 
એક ચક છે, ઘટમાળ છે. આપણામાંના સારામાં સારા માણુસો 
એકખીનની સામે ઊભા રહે છે પણુ એકખીન્ાનાં દિલને સમજી 
શકતા નથી. પુરુષ અને સ્ત્રી, માતપિતા ને ખાળક એકખીજાને 
વિરેોધભાવે જુએ છે. આપણું જગત ઝપાટાભેર બદલાઈ રહ્યું 
છે; મૂઝયેલું, છે; આત્મવિશ્વાસ ખોઈ ખેઠું છે; તેનાં મૂળિયાં 
ઊખડી ગયાં છે; આદર્શે ધરમૂછાથી પલટાઈ ગયા છે; કાળ અને 
પ્રણાલિકાએ જેને માન્ય રાખેલી એવી સર્વ વસ્તુઓ પરને તેને 
વિશ્વાસ ડગી ગયો છે. ખાળકે માતપિતા પ્રત્યે આદરથી ન્નેતાં 
નથી; માતપિતામાં સ્નેડુ અને સૌમ્યતા હોવાં નઈ એ તેને 
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ખદલે તેએ અસ્વસ્થ ને ચિન્તાતુર રહે છે. પણુ આપણુ એકબીજાને 
નથી સમજતા એટલા માટે શું એકખીનનેો ત્યાગ કરી શકાય ? 
આપણામાં સાચા ધ્રેમ હોય તો ન જ કરી શકાય. સંઘષૅને 
આપણે બળજબરીથી ટૂર કરી શકીએ ખરા ? આપણી આંતરિક 
ઝંખનાઓ ને અતૃસ વાસતાઓને આપણે બળજબરીથી દખાવી 
શકતા નથી. કૈમકે દબાવી રીધેલી અતૃસ વાસના એ સૂતેલે। 
શતુ છે. આપણા પ્રતિપક્ષીને આપણે માર મારીને હુરાવીએ 
તો તે ઝાડીમાં સંતાઈ રહેશે, ને બીજીવાર લાગ આવ્યે આપણા 
પર છાપો મારી આપણુને ભૉંયભેગા કરશે. સમાધાનથી રીઝેલે। ને 
શાંત પડેલે। શત્રુ સારા મિત્ર બને છે; હારેલેો હરીફ કટ્ટા દુશ્મન 
થાય છે. હિંસા અન્યાયને કદાચ દખાવી શકે ખરી, પણુ કડવાશને 
વધારશે. હિંસક પ્રતિકારથી દટ્વેષની લાગણી વધે છે. આપણે નને 
વિરોધને મેમથી ન જીતી શકીએ તે! આપણે માટે એક જ 
રસ્તો રહે છે કે વિરોધને નભાવી લેવે।. આપણે કાં તો સાંખી 
લેવું નહીં તો નાસી છૂટવું રલું. ખને વાતમાં ફ૬ુઃખ તે! છે જ 
આપણા હુદયમાંનાં અનુરાગો ને આકાંક્ષાઓ, એકલતા ને પ્રેમ 
આપણે ખીનજાતે જણાવી શડ્તા નથી. ખીનજ્એ સમજતા નથી. 
તેએ અતુરાગને હીન સમજે છે, લાગણીને ક્ષણિક ઊભરો માને 
છે. આપણામાં જે પ્રેમ હોય તે આપણે નઅ્ભાવે એ ખધું સહન 
કરવું રહ્યું. એવી પરિસ્થિતિમાં માણુસે મનના વિચાર મનમાં 
સાચવી રાખવા ન્નેઈ એ. આતે અથે એ નથી કે તેણે સત્યનિષ્ઠાના 
ત્યાગ ડરવે.. ઊલટું તે મૌન વડે એની રક્ષા કરે છે; એની 
આસપાસ પોતાની  સહનશીલતારૃપી વાડ ખાંધે છે. જે મેમ અપાર 
કષ સહન કરે છે તે પ્રેમની પારદશેકતાને પહોંચી વળવાનું 
સામથ્ય વિશ્વની પ્રબળમાં પ્રખળ શક્તિઓમાં પણુ નથી હોતું. 
ધમે આપણુને અવગુણુ કેડે ગુણુ કરવાની, અપકારના 


કછસહુન વાદે ક્રાંતિ પછ 


અદલામાં ઉપકાર કરવાની આજ્ઞા કરે છે. ભગવાન બુદ્ધે કહ્યું છેઃ 
“વેરથી વેર કદી શમતું નથી; અવેરથી -- પ્રેમથી શમે છે. ” 
“હે ભિક્ષુઆ, ચોર અને ખૂનીઓ કરવત વડે તમારાં સાંધા ને 
પાંસળીઓના ટુકડા કરે તોપણુ જે તમે એમના પર કોધ કરશે। 
તો તમે મારી આઝ્ઞા પાળી નહીં ગણાય.”* હિંદુ ત્રષિસુનિઓ 
ઉપનિષદના સમયથી કહેતા આવ્યા છે કે અસહિષયુ પ્રત્યે પણુ 
સહિષ્ણુ ખને, હિંસક પ્રત્યે પણુ વિનયશીલ થાએ, અને સંસારમાં 
આસક્તિ ધરાવનારાઓની વચ્ચે રહેવા છતાં સંસારની સવ વસ્તુ- 
એથી અલિસ રહો. જીવનના ઉલ્લાસ અને થનગનાટવાળી કમૅરત 
પ્રનએને આવે! આદશો કદાચ ન રુચે; પણુ એ આદશેમાં ગૂઢ ધા 
ર્ઝવવાની ને અંગત ડુઃખોને હળવાં કરવાની શક્તિ રહેલી 
છે. ચાશિત્રવાન પુરુષો ને શીલવતી મહિલાએ સુખચેન તજીને 
ખહિષ્જુતોના જેવાં દુઃખ ભોગવતાં હોય, સ્વેચ્છાએ ગરીબાઈ 
સ્વીકારી રંક માણુસોની પેઠે શહેરની શેરીઓમાં ચાલતાં હોય; 
પ્રેમની સુવાસ ફેલાવતાં હોય; અને છતાં ન એને વિષે વાત કરતાં 
હાય, ન સાધુતાના ભાનથી કુલાતાં હોય, ન કોઈને જાણુવા 
દેવાને ઈચ્છતાં હોય --- એના કરતાં અધિક ઉન્ઞત અને ઉદાત્ત 
વસ્તુ આ દિકૂકાળની મર્યાદ્દાવાળા જગતમાં એકે નથી. 


૪* ઈચ્વેર પ્રેમસ્વરૂપ છે 
ઈશ્વર સહુનો સ્નેહાળ મિત્ર છે -- ગીતા કહે છે તેમ 
ભૂતમાત્રનો સુહૃદ છેઃ સુણ સર્વમૂતાનાળ. ઈસુએ આત્માનો 


* “ સાતા જેમ પોતાના એકના એક પુત્રને પોતાનું આયુષ્ય ખર્ચીને પણુ પાળે 
છે તે જ રીતે બધાં પ્રાગીઓ પ્રત્યે અમયાટ પેસ રાખગા, અને સર્વ પ્રાણીઓ પ્રત્યે 
ઉપર, નીચે અને ચારે બાજ અસંબાધ, અવેર અને અસપત્ન મૈત્રીની અમર્યાદ 
ભાવના વધારવી. ” --સુત્તનપાત. 


પ૮ : મહાત્મા ગાધી 


વિજય કરાવ્યો તે બળજબરી ને લોભથી નહીં પણુ ધીરજ, પ્રેમ 
અને કણસહુન વડે. “ પિતાને પુત્ર સિવાય કોઈ ન્નણુતું નથી, ? 
આ વાક્યને અથે એ છે કે જેનામાં ઊંડો પ્રેમ છે તેને પિતારૂપી 
ઈશ્વરના સાચા સ્વરૂપનું યથાથે દરીન થાય છે. સહુનશીલ પ્રેમ એ 
ઈશ્વરનું લક્ષણુ છે. ઈશ્વર એ પોતાના દેવી હુકોનો ઉપયોગ કરનાર 
ને પોતાના કાયદાનો દોર ચલાવનાર સસ્રાટ નથી, પણુ કમળ, 
પ્રેમાળ પિતા છે; ને આપણે પાપ કરીએ છીએ ને ઠોકરો ખાઈ એ 
છીએ એટલા જ કારણે તે આપણુને ચાહતો મટી જતો નથી. 
ઈસુએ ધમના સારરૂપ જે સત્યને કાજે વધસ્તંભ પર પ્રાણાપૅણુ કર્યુ 
તેનું વણુન જેને તેના પત્રમાં આ પ્રમાણે કર્યું છેઃ “ હે પ્રિયજને।, 
આપણે એકખીના પર પેમ રાખીએ, કેમકે પ્રેમ ઈશ્ષરનો અંશ 
છે. પ્રેમ કરનાર દરેક જણુ ઈશ્વરનો પુત્ર થાય છે ને ઇશ્વરને જાણે 
છે. જેનામાં પ્રેમ નથી તે ઇશ્વરને જાણુતો નથી. કૈમકે ઇશ્વર 
પ્રેમસ્વરૂપ છે. ” ન્યાય નહીં પણુ પેમ --સ્વયંભૂ , ઉદાર, ગણુતરી 
કરવા ન બેસનાર દિલદાર પ્રેમ -- એ વિશ્વનું ઊંડામાં ઊંડું સત્ય છે. 

પ્રેમ એ ક્ષણિક ભાવના કે કીફ્રી લાગણી નથી; પણુ જેમાં 
મન, લાગણી, ઈચ્છા એ સર્વનો ઉપયોગ થતો હોય એવી જીવનની 
એક વૃત્તિ છે -- પ્રબળ, ગંભીર, અને ચિરસ્થાયી. પ્રેમના પાત્રને 
વિષે તેના મનમાં આદર હોય છે; તેનામાં કઈકે હીર ઊંડે ઊંડે 
પડેલું છે એમ તે સાને છે; તેનું વધારેમાં વધારે કલ્યાણુ થાય 
એવા પ્રયાસ કરે છે. આપણે સહુ એક શરીરના જુદાજુદા અવયવો 
જેવા છીએ; એટલે પડોશીને હાનિ કે મદદ કરીએ તેથી આપણુને 
હ્રાનિ કે મદદ થયા વિના રહેતી નથી. જેને ચાહી ન શકાય એવા 
માણુસો જગતમાં છે કે નહીં એ સવાલ નથી; સવાલ તો એ છે કે 
માણુસો ચાહુવા જેવા ન હોય ત્યારે પણુ તેમને ચાહવા એ દેવી 
સંપત્‌ છે કે નહીં. જ્યાં જ્યાં પ્રેમ એ જીવનધમે ખને છે ત્યાં બધે 


કષણ્્સહન વાટે ફાં તિ પહ 


જીવન એ અવિરત સ્વાર્પણુરૂપ ખની નય છે ને ખદલાની કશી 
આશા રાખતું નથી. સ્વાપેણુ સિવાય પ્રેમની હસ્તી જ સંભવતી 
નથી. ખહારથી ન્નેનારને એ સ્વાપેણુમાં સુખ દેખાય ને કદાચ 
દુઃખ પણુ દેખાય. “ માંહોં પડ્યા તે મહાસુખ માણે, દેખનારા દાઝે 
જેને.? જે પ્રેમ આધ્યાત્મિક કોટિના છે તેને માટે કશે।ા ખદલે 
હોઈ શકે જ નહીં. પ્રેમની સામે પ્રેમ જ કરી શકાય; અથવા, 
વધારે ચોક્સ ભાષામાં કહીએ તો, પ્રેમીના પ્રેમમાં ભાગ લઈ 
શકાય. પ્રેમ સર્વૌશે નિઃસ્વાથ હોય છે; નિઃસ્વાથે બન્યા વિના 
તેનાથી રહેવાતું જ નથી. ગટેએ કહ્યું છેઃ “ મને તારા પર 
પ્રેમ હોય તો એ તારે નેવાની વાત નથી.?' આમાં સંપૂણુ 
નિઃસ્વાથેપણાના ગુણુ પર ભાર મૂકેલો છે. એ ગુણુ સાચા પ્રેમનો 
એક અંશ છે; તે પ્રેમ ધરાવનારને ઊચકીને અલૌકિક કેોટિએ 
પહોંચાડે છે. જે માણુસ આટલે! ઉત્કટ ધેમ ધરાવે છે તે પુનિત 


કર 


થઈ જાય છે. 


પઃ પડોશીપ્રેસ 


સવે ધર્મો પડોશીપ્રેમ શીખવે છે. એનો અથે છે પડોશી 
અને તેના વ્યક્તિત્વ વિષે સમભાવ અને આદર. પડોશી પ્રત્યે પ્રેમ 
રાખવો એનો અથે એ નથી કે એને આપણા જેવા જ મત 
ધરાવવાની ફરજ પાડવી. એને અથે તો એ છે કે આપણે આપણી 
પોતાની દેણિ, આપણ્‌! માપવાનો ગજ, છોડી એની આંખે નેવું, 
એના હૃદયથી લાગણી અતુભવવી, ને એના મન વડે સમજવું. 
એનો અથે એવે! નથી કે પડોશી તેની મરજી પ્રમાણે વર્તે વ્યારે 
આપણે સોં મચકેોડવું. પડોશીપ્રેમના અધ એ છે કે ખીન્ઓના 
મત સમજવા ને ગ્રહુણુ કરવા જેટલી મનની વિશાળતા કેળવવી, 
રશિયન લેખક ટરજીનેવે કહ્યું છેઃ “ મને લાશે છે ફે માણુસ 


૧૦ મહાત્મા ગાંધો 


પોતાને બીજે નંબરે મૂકે એમાં જીવનનું સારસવસ્વ છે. ?' આ 
વચનમાં એણે પ્રેમનું વિવરણુ કયું છે. ખાઈબલમાં એક જગાએ 
કહ્યું છે: “ માંસાહારથી મારા ભાઈની લાગણી ૬ુખાતી હાય, તો 
જગત ચાલે છે ત્યાં લગી હું માંસ નહોં ખાઉં, જેથી મારા ભાઈની 
લાગણી નહોં દખાય.” આપણે ને આહારની ખાખતમાં પણુ 
આટલી ખધી કાળજી રાખવાની હોય, તે સમાજિક જીવન અને 
ધમેની ખાખતમાં તો કૈટલેો વધારે આદર રાખવો જેઈ એ ! 
દરેક વ્યક્તિને પોતાની ઇચ્છામાં આવે તેમ જીવવાને। પવિત્ર હક 
છે. આપણા આધુનિક જીવનમાં આપણુ સહું એક જ જાતનાં ને 
એક જ હખે વેતરેલાં કપડાં પહેરીએ છીએ; આપણે એક જ 
સામાજિક કાયદાને માન આ'પીએ છીએ, ને આપણા વિચારે 
એક જ પ્રકારની પ્રણાલિકાઓ વડે ઘડાય છે. આપણે સહુ એનાં એ 
છાપાં વાંચીએ છીએ, એનાં એ સિનેમાનાં ચિત્રો નેઈએ છીએ, ને 
એડ જ પ્રકારની રમતો રમીએ છીએ. આપણે એટલી હાંસીજનક 
ગુલામીથી એકખીનની નકલ ડરીએ છીએ કૈ આપણાં સ્વતંત્ર 
વ્યક્તિત્વ તરક લક્ષ અપાતું જ નથી. આપણે શિષ્ટાચારરૂપી 
દેવના પૂજારી ખન્યા છીએ. 


આજે પણ્‌ જગતમાં એવાં સ્ત્રીપુરુષા નેવામાં આવે છે જે 
માને છે કે સહ્ય એમનાં અકલાંનાં જ કેબનમાં છે; અને જે 
માણુસ તેમના અભિપ્રાચોમાં સંમત ન થાય તે દયાપાત્ર છે; જાણે 
તે કોઈ અભાગી ને હલકો જીવ ન હોય. આ વસ્તુ ખેદજનક છે. 
આ લેકે તિરસ્કૃત પડોશીને વિષે આટલી હદ ખહારની ચિંતા 
કર્‌ છે તેમાં તેમની ગવિછ નચ્રતા ને આધ્યાત્મિક ઉદ્ધતાઈ જ 
પ્રગટ થાય છે. સાચો ધેમ તો એમ ઈચ્છે છે કે આપશે આપણાં 
ભાઈખહેનેનાં સ્વતંત્ર વ્ક્તિત્વની હસ્તીનો સ્વીકાર કરવે।, તેમના 
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સ્વભાવ ઓળખવા, ને તેમને અંતરની શુદ્ધિ ને આત્માની શાંતિ 
પ્રાપ્ત કરવામાં મદદ કરવી. 

આપણે આત્મા નને જાગૃત હોય તો પ્રેમ અને સેવા મશ્ટેની 
આપણી શક્તિ નિરંતર વધતી રહેશે. આપણે બીજાઓ પ્રત્યે 
ઉદાર ને પોતા પ્રત્યે કઠોર ખનીશું. આત્મપરાયણુ સ્વભાવનું લક્ષણુ 
જ એ છે કે પોતા પ્રત્યે કઠોર ને અસહિષ્ણુ અને ખીનાઓ 
મત્યે હેતાળ ને ક્ષમાશીલ ખનવું. ફુઃખે પીડાતા જીવોને ઉગાર- 
વાની ને તેમનું પરિવર્તન કરાવવાની શક્તિ માત્ર આત્મનિઇ 
માણુસોમાં જ હોય છે. આપણે જ્યારે પાછી નજર કરી આપણા 
જીવનને નિહાળીએ, જે ક્ષણાએ ખીજાઓનાં હૃદય સમજી 
તેમની સાથે [મેત્રતા બાંધવાની તક આપણી સામે પુષ્કળ પડેલી 
હુતી તે ક્ષણા યાદ કરીએ, તો આપણુને દુઃખ થયા વિના ન 
રહે કે જ્યારે આપણુને એ તક મળી ત્યારે આપણે તેનો 
વધારે ઉપયોગ ન કર્યો, આપણુ એટલા બધા આંધળા ને હેયાસૂના 
ખન્યા, ને સહેજ વધારે કુમાશ, સહેજ વધારે સૃડુતા ને કરુણા 
આપણે ન દાખવી, જે પ્રસંગોએ આપણે હઠીલા ને હૈયાસૂના 
બન્યા; આપણા પોતાના હકને રખે હાનિ પહાંચે એવી અરેખાઈએ, 
આપણી પોતાની પ્રતિછાના કોઈક ખોટા અભિમાને, રૂઢિગત 
શિછાચારની કોઈકે ખીક અને ભીરુતાએ, આપણાં પોતાનાં 
કતેવ્યની કંઈક હીન કલ્પનાએ આપણા હદયમાં ઊઠેલા પ્રેમના 
ઉમળકાને થીજવી નાખ્યો; આપણુ મોઢા પર આવેલું સ્મિત 
હાવી દીધું, હાથ ખેચી લીધો, ને ચૃપચાપ મોઢું ફેરવી લીધું -- 
આ પ્રસંગાનાં સ્મરણે્‌। ૩્યારેક જાગે છે ત્યારે આપણુને અતિશય 
દુ:ખ થાય છે. જીવન એ ગુમાવેલી તકોની એક પરંપરા છે 
ઈશ્વર આપણુને તકો આપે છે, પણુ એને લાભ લેવે। કે નહીં એ 
આપણા હાથની વાત છે. 


હર્‌ મહાત્મા ગાંધી 
૧. * કાજ ન અને ? 


* “અપરાધી? ને “ગુનેગાર? લેકે! આપણી નજરે ચડે છે 
વારે, પોતાના આદર્શે! ને સિદ્ધાંતો ઠરાવીને બેઠેલું આપણું જગત 
સજજનની વાહવાહ કરે છે ને અપરાધીને સજા કરે છે. સમાનતા 
ને શાણુપણુના આ સમથેકેો પાસે પાપને પકડવાની એક છઠ્ઠી 
ઇન્દ્રિય હોય એવું લાગે છે. તેમની પાસે પાપ અને પુણ્યની 
સર્યદાઓ ચોકસ ઠરાવી રાખેલી હોય છે. પ્રાચીન ત્રરષિઓ ને 
સ્મૃતિકારાએ પાપપુણ્યમાં કયું મોટું ને કયું નાનું એ નક્કી કરી 
રાખેલું છે ને તેના કમાંકો પણુ ઠરાવી આપ્યા છે. આપણા 
શિક્ષકોએ આપણુને જૂના નિયમો શીખન્યા છે ને આપણુને તે 
પાળવાની ટેવ પાડી છે. ચિરકાળથી ચાલતા આવેલા આચાર- 
ધમેને અને કાયદાને માણુસે આંખ મીંચીને પાળવો રહ્યો. ન પાળે 
તો સ્વતંત્રતા, મિલકત, એટલું જ નહીં પણુ જિંદગી સુદ્ધાંનો 
ભોગ આપીને દંડ ભરવો રહ્યો. આપણે થભીને વિચાર કરીએ તો 
સમજાશે કે નીતિનિયસેો એ એક રૂઢિ છે; અને દરેક વસ્તુ -- 
દિફૂ, કાળ અને કાયકારણુ સુદ્ધાં -- કલ્પના વડે માની લીધેલી 
એક ચીજ છે. જગત કંઈ જ જાણુતુ' નથી; પણુ માની લે છે, 
અસુક વસ્તુ હસ્તીમાં હશે જ એમ કલ્પીને ચાલે છે. પ્રણાલિકા 
અને રૂઢિએ ભૂતકાળમાં અનેક પ્રથાઓ પર સમતિની મહોર 
મારી છે. આપણે વિધવાઓને ચિતા પર ચડાવતા; નરસેધમાં 
મતુષ્યનાં બલિદાન આપતા; શિરચ્છેદ, ફાંસી ને શરીરયાતના 
ન્નેઈ રાજી થતા; પરાણે હારાકીરી કરાવતા; અને એ ખધાં 
સમાજ'માન્ય વ્યવસ્થાનાં અંગો છે એમ માનતા. આપણું કોઈ પણુ 
આચરણુ સમાજના મતને અનુકૂળ હોય ત્યારે આપણુને લાગે છે 
કે આપણે અંગત જવાખદારીમાંથી છૂટ્યા. આજે રાજ્યે યુદ્ધને 
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નાસે પોતાના લાખા નાગરિકોને મૃત્યુના મોંમાં પ્રવેશવા મોકલે છે, 
ને તેમ કરતાં તેમને અંતરાત્મા જરાચે ડંખતેો નથી. જીવન એક 
અવિરત કમેકાંડરૂપ ખની ગયું છે. 


પણુ સત્તા ને પ્રામાણ્યનો સ્વીકાર કરવાથી મનુષ્યનું સ્વતંત્ર 
વ્યક્તિત્વ હુણાય છે. આપણે ખીન્ન કે!ઈઈના નિણુયને છેવટનો 
ગણીએ ત્યારે આપણા આત્માની સ્વતંત્રતા ગુમાવીએ છીએ. 
આપણે ઘણાખરા રૂઢિએ પાડી આષપેલે ચીલે જ ચાલીએ છીએ; 
ને માત્ર શરીરનું ચલનવલન કરીને સંતોષ માનીએ છીએ; 
પણુ એડું જીવન મનુષ્યને છાજતું નથી. માનવી સંખંધોમાં સર્વ 
પ્રગતિ ચીલા તોડનારાઓને હાથે જ થઈ છે. તેઓ પોતાની 
કલ્પનાને હુણુવા ને હૃદયના જન્મસિદ્ધ પ્રેમને અતૃપ્ત રાખવા 
રાજી નથી હોતા. જેમના આત્મા ધોર નિદ્રામાં પડેલા છે તે લોફે। જ 
રિષ્ટાચારને પૂજી શકે છે, ને તેને જીવતાં હદય અને મન કરતાં 
શ્રેણ ગણું છે. સંતો શિષ્ટાચારનો ભેગ કરનારા હોય છે; જેકે એથી 
ઊલટું “ શિષ્દાચારનો ભંગ કરનારા સહું સંત હોય છે? એમ નથી 
કહી શકાતું. જેમનો આચાર સીધોસટ હોય છે ને ચાલતે 
આવેલે ચીલે ચાલ્યાં કરે છે તેમને જ જીવનમાં કશી સમસ્યાઓ 
ઊઠંતી નથી. સીધો, એકધારો આચાર સામાજિક સુરક્ષિતતાને 
માટે આવશ્યક છે ખરો, પણુ એથી આત્મન્તાનની પ્રાસિમાં મદદ 
નથી થતી. 


આપણે આ વસ્તુ સમજીએ તે રૂઢિને ચીલે ન ચાલનારા- 
ઓને વગોવતાં વધારે સાવચેત રહીશું. એમનાથી એ અપરાધ 
સજેગવશાત્‌ થયે! હોય; અથવા તે પોતાનું સ્વતંત્ર વ્યક્તિત્વ પ્રગટ 
કરવાની ઇચ્છાનું પરિણામ હોય. પોતાના આત્માના ભાંગીને ચરા 
થવાથી નિશાળે ભણુતાં જ મૃત્યુ પામનાર જુવાન, અને પોતાના 


ટજ ' સહપ્ત્મા ગાંધી 


કૃત્રિમ સ્નેઠુ વડે કોઈ જુવાનના ઝુમળા હદયને ચિનગારી 
લગાડનાર ભભકદાર આગિયા જેવી યુવતીઓ --- એમનામાં દૈવી 
અંશ નથી એમ આપણે શા પરથી નણી શકીએ ર? આ જગતમાં 
એવી કોઈ ચીજ નથી જે સવાશે દેવી કે નરાતાળ આસુરી હાય.* 
આપણા સહુમાં, નાનામાં તેમજ મોટામાં, અલ્પ જીવોમાં તેમજ 
મહાપુરુષોમાં, સોંટર્યની ભાવના, સત્યની જિજ્ઞાસા, પ્રેમ વિસ્તાર- 
વાની અનંત ઝંખના હાય છે; તે આપણુને દેવાંશી ખનાવે છે. 
ભૂલે! અને નિબળતાઓમાં પણુ એક પ્રકારની અનોખી હૃદયસ્પર્શી 
સુંદરતા હોય છે. માણુસ અસાધારણુ સંન્નેગોમાં આવી પડે છે. 
જે જગતમાં રૂહ્તિં સાસ્રાજ્ય ચાલે છે, ને જ્યાં સાદાઈ અને 
સ્વાભાવિકતા કાયદાને નામે ઓળખાતાં જૂઠાણાંના ઢગલા નીચે 
કચડાઈ જાય છે, ત્યાં આવા માણુસો, જઠાણાના વમળમાં સપડાઈ, 
વિવશ ખની, ગુના કરે છે. આપણે એટલું જેઈ શકતા નથી કે 
વ્યવસ્થા તો સમાજની ખગડેલી છે; અને આપણે જે ગુના અને 
ગુનેગારની જડ કાઢી નાખવી હોય તો. પરિવતન સમાજનું કરવું 
જોઈ એ. વળી સતુષ્યજીવનમાં યટદચ્છા સૈટો ભાગ ભજવે છે, 
અને અભાગિયાઓ ઉપર જ જુલમ થવા પામે છે. તેઓ દુઃખ 
ભોગવે છે ને વેદનાથી ચીસ પાડે છે; અને એમને સજા કરીને 
આપણે એમને અગાઉના કરતાં પણુ ઊંડા ઘા કરીએ છીએ. 


“વેર મારે લેવાનું છે; હું વેર વાળ્યા વિના નહીં રહું; ” 
એમ કહેવાનો અધિકાર એકલા ઈશ્વરને છે. મનુષ્યોએ સમજવું 
જેઈ એ કે તેઓ પોતે પાપી છે, અને તેમની પાસે તો એક જ 
ધર્મસ્ય ઉપાય છેઃ પ્રેસ અને કરુણાનો. જગતમાં કોઈ ડુરાત્મા 
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* ફઇ સિતવિ છોજેડસ્તિન સિર્ણેવં ન સિરુળન્‌ । 
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માનવીઓ નથી, માત્ર અભાગી જીવા જ છે; અને આપણે ધમે 
તો એજ છે કે એકખીનને સમજવા ને એકખીજાને વિષે 
પ્રેમસાવ રાખવે. 


૭. સજેનાત્મક કલા અને સહૃદયતા 


કલાનું કામ મવૃષ્યના હૃદયમાં આ કરુણાની ભાવનાનો 
સંચાર કરી તેને ભીંજવવાનું છે. દેવ કે દાનવની મૂતિએ નહીં પણુ 
માનવીની પ્રતિમાએ ઘડવી એ તેનું પરમ કતેવ્ય છે. કલાકાર ને 
માનવી આત્માની ગૂઢ સ્કુરણાઓનું સૂક્મ અવલોકન કરે, અને 
તેનાં સ્વપ્નો ને આકાંક્ષાઆનો ઈતિહાસ આલેખે તો જ એ ડતેવ્ય 
તેનાથી પાર પડી શકે. આત્મોપમ્યની ઊંડી ભાવના વિના સાચી 
સહુદયતા શક્ય જ નથી. એવું આત્મોપમ્ય મહાન કલાકારમાં હાય 
છે. ઇતર વ્યક્તિના ઈતિહાસમાંથી જતે પસાર થવાને।, ને કલ્પનામાં 
તેનો અનુભવ કરવાનો, પ્રયત્ન તે કરે છે. તે જ્યારે જીવનનું હાર્દ 
પકડી શકે છે ત્યારે પેલા આત્માનાં મેથનો અને વેદનાઓને 
ચિતાર આપી શકે છે. તે જીવ પ્રલેભનને કાંઠે ઊભો ઊભો કેવો 
થથરે છે, અને ભયથી સિયાંવિયાં થઈ જઈ હા કે ના કહી શક્તો 
નથી, તેનાં શબ્દચિત્રો આ કલાકાર રચી શકે છે. તે ષોતાનાં પાત્રોને 
તેમના નેસગૈક તાલમાં ઊગવા, "ખીલવા ને કરમાવા રે છે. તે માનવ- 
જીવનની વિશાળતા ને વિવિધતાનું દશેન કરાવે છે. એવા કલાકારના 
હાથમાં પ્રત્યેક વ્યક્તિ વિશ્વની એક નાની સરખી આવૃત્તિ બની 
જાય છે, ને જે સ્થિતિ વિશ્વમાં પ્રવર્તે છે તેનું જ પ્રતિબિંબ નાના 
પાયા પ૨ એ વ્યક્તિમાં પડે છે; અને છતાં તેનું વિશિણ વ્યક્તિત્વ 
તો કાયમ જ રહે છે. તે પોતાના જ નાક વાટે શ્વાસ લે છે, પોતાના 
જ હોઠ વડે હુસે છે, પોતાનાં જ આંસુ વડે રડે છે. મતુજ્હૃદયરૂપી 
મુરુક્ષેત્ર પર જે શક્તિઓ ધમસાણુ મચાવી રહી છે તે શક્તિઓને 
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આપણે જેઈ શકીએ છીએ. આત્માઓ જાણે ઘાણીમાં પિલાતા 
રીય એમ દેખાય છે; અને આપણને તેમના પ્રત્યે સમભાવ 
ઊષપજ્યા વિના રહેલો નથી. મહાકવિ ભવભૂતિ કહે છે કૈ કવિ 
હાસ્ય, દયા, કરુણા, ક્રોધ, પ્રેમ ઇવ્યાદિ ભિન્ન ભિન્ન વૃત્તિઆની વાત 
કરે છે ખરો, પણુ એ બધાં એક જ કરુણુ રસનાં -- કારુણયનાં; 
સહનશીલ પ્રેમનાં --- વિવિધ રૂપો છે.* 


શીલવાન જીવોને ઘસાઈ ઘસાઈને ક્ષીણુ થઈ જતા ને 
પુણ્યશાળી આત્માઓને ઘોર વ્યથા ભોગવતા જેઈ ને હૃદયમાં દુઃખતું 
જે ઊંડું સંવેદન થાય છે તેમાંથી જ સવે કરુણાંત કલાકૃતિઓ 
ઉદ્ભવે છે. દુઃખનું આવું સંવેદન આપણુને વસ્તુઓના હાર્દની 
સમીપ અને જગતની તુચ્છ ચીન્નેથી ટ્ર લઈ જાય છે. મનુષ્ય 
કેટલો મહાન છે, ને તે કેટકેટલું દુઃખ પોતાના હૃદયમાં સંઘરી 
રાખીને વેડી શકે છે, તેનું આપણુને એ કલાઇુતિઓ દ્વારા દશન 
થાય છે. ખાળકે। ને છીછરા માણુસો જેટલા રસથી પ્રહસને વાંચે છે 
તેટલો જ રસ ગંભીર વૃત્તિવાળા માણુસો। દયા ને ભય ઉપનવનારાં 
નાટકો વાંચીને મેળવે છે. શૈક્સપિયરના હૅમલેટ આપણુને 
જેટલે આકર્ષી શકે છે તેટલે તેનો વિટ્ષષક ફૉલસ્ટાફ આકર્ષી 
શક્તો નથી; જેકે બોલકા તો બંને સરખા છે. ગૃડસંસારને લગતાં 
કરુણાન્ત નાટકોમાં શેક્સપિયર જીવનની સામે અરીસો! ધરે છે; 
અને તેમ કરીને એ નાટકેનાં દુઃખી પાત્રોને વિષે આપણાં 
હદયમાં સમભાવ ઉપજાવે છે. હૅમલેટની બેચેની ને મનોવ્યથા 
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અનપેક્ષિત નથી. ડલૉડિયસ અને ગરટ્ૂંડ જારકમે કરે છે, હેમલેટ- 
ના પિતાનું ખન કરે છે, સિંહાસન પર ચડી બેસે છે, ને 
હેમલેટનો વારસો છીનવી લે છે. માતાનો અપરાધ હેૅમલેટના 
મનને કે।રી ખાય છે. તે એઓફેલિયા તરક વળે છે, તેને વિંધનિમૈત 
વ્યભિચારિણી કહીને હડધૂત કરે છે; જેકે વસ્તુતઃ એમ કરવાને 
કારણુ કશું જ નથી. તે માતાને સાધ્વીઓના મઠમાં જઈ ને રહેવાનું 
કહે છે, તેને પાગલ બનાવી મૂકે છે, ને તેનું મૃત્યું નિપજાવે છે. * 
પછી હૈમલેટની ઈચ્છાશક્તિ ખતમ થઈ ન્ય છે. વતે તર્કશદ્ધ 
દલીલ કરી શકતો નથી, ને તેના મગજમાં વિચારું વાવાઝોડું 
મચી રહે છે. તે જીવન તરફ જુએ છે, મૃત્યુ સામે નજર નાખે છે, 
અને વમળમાં પડે છે કે આ બેમાંથી વધારે બૂરું ક્યું ? “ જીવવું 
કે ન જીવવું?” ખીજ એક નાટકનો નાયક મૈકબેથ લોહીની 
નરી વહેવડાવે છે, અને અંતે જીવન પર એવી ટીકા કરે છે કે 
એ એક નકામી કહાણી છે, ને તેમાં ગાજવીજ ને તોફાન ઘણાં 
છે પણુ અથે કશે! નથી. ત્રીજા એક નાટકને નાયક ઓથેલે 
પત્નીનો જીવ લે છે, પોતે આપઘાત કરે છે, ને સવૈત્ર દુઃખ ફેલાવે 
છે--ને એ ખધું એટલા જ પરથી કે એક અદેખો દુષણ મુટિલતાથી 
એનેો વિશ્વાસ સંપાદન કરે છે ને એના કાન ભંભેરે છે. માણુસો 
મનમાં ઊઠતી અસ્રક વૃત્તિઓથી ઝલાઈ નય છે; એ વૃત્તિઓ 
તેમની ગતિને રૂંધે છે, પ્રતિકાર અને વિચાર કરવાની તેમની 
શક્તિને જડ ખનાવી દે છે; અને પછી માણુસો પાતાના આત્મા 
પર છવાયેલા ઘોર અંધકારની સામે લડવા ઈચ્છે છે; -- એ 
સ્થિતિનો વિચાર કરો. આકાશમાં કૂરતા તારા પણુ જાણુ એ 
માણુસોની સાસ યુદ્ધે ચડેલા દેખાય છે. કોઈ ગૂઢ સમથે શક્તિ 
તેમને વિનાશને પંથે હાંકી રહી હોય એવું ભાસે છે. એ દશ્યો 
આપણુને ભયંકર લાગે છે; ને છતાં આપણુ તેમને ભવ્ય ગખ્ીએ 
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છીએ. મેડબેથ, હૈમલેટ અને ઓથેલે આપણાં મન પર છાપ પાડે 
છે તે તેઆ આપણાથી ભિન્ન કોટિના છે એટલા માટે નહોં, પણુ 
આપણી સમાન કોટિના છે એટલા માટે. એમતું આચરણુ ને 
એમના સંજેગા બેની વચ્ચે પૂરેપૂરા મેળ છે. ગાલ્સવર્ષીની 
નવલકથા “ કૉરસાઈટે સાગા' લે।.. નાયક નાયિકાના જે ઘ્ષણુ પર 
એ આખી વાર્તા રચાયેલી છે તે ઘષૅણુમાં મતુષ્યોની નસીખ 
સામેની લડત અતિ વીત્ર રૂપમાં દેખાઈ આવે છે. દંપતીમાંથી 
એકમાં જાતીય આકર્ષેણુનો સંપૃણુ અભાવ હોય ત્યાં બીજા સાથીમાં 
અણુગમાનાો ઊભરા કુદરત જ પેદા કરે છે; ને એ ઊભરાને 
રાકવો અશડ્ય હોય છે. એ પાત્રો જણે વિધિનિમિત શેક અને 
હુર્ષની ઘટમાળમાં સપડાયેલાં હોય એવાં લાગે છે. જેમનામાં 
કલ્પના અને સાચી સહુદયતાનેો અભાવ છે તેએ જ તીરે ઊભા 
ઊભા, તમાશગીર ખનીને, એમને વગોવે છે. જીવનમાં કેટલી 
એકરૂપતા છે તે નનેઈ ને આપણે છક થઈ જઈ એ છીએ. જીવનના 
આવિષ્કારો -- તેનાં પ્રગટ રૂપો --- અગણિત છતાં તે ખધાંમાં 
ઓતપ્રોત તેનું મૂળ રૂપ લો એક જ છે. એ ખધા પર ગાઢ 
અંધકાર છવાચેલે। છે. માટે આપણે કેઈઈના કાજી ન ખનીએ. 
જગતમાં એવા કેઈ દોષ નથી જે કદાચ આપણે પોતાને હાથે 
પણુ થવા ન પામ્યા હાત. બૂરામાં બુરા ગુનેગારો જે અપરાધ કરે 
છે તે આપણા સહુમાં રહેલી નબળાઈ ઓનાં જ, અતિ તીવ્ર એવાં, 
મગટ રૂપ છે. આપણે એટલું યાદ રાખવું ઘટે છે કે આપણુને 
બીજા સતુષ્ય જીવોનાં જીવન અને પરિસ્થિતિ વિષે ડશું ચોકસ 
જ્ઞાન હોતું નથી. બીજા માણુસના હૃદયનાં ઊંડામાં ઊડાં રહસ્યો 
આપણી આગળ ખૂલે નહોં ત્યાં લગી આપણે તેને પૂર્પૂરા જાણી 
શકતા નથી; અને સંભવ છે કે એ રહસ્યો જીવનભર ગુપ્ત જ 
રહી જાય. જેમ આપણે શરીરને ઉઘાડાં કરી શકીએ છીએ તેમ 
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નો આત્માને ઉઘાડા કરીને નઈ શકતા હોઈએ, તે આપણે 
એઇછા કઠોર બનીએ. સોક્રેટિસે કહ્યું છે કે ડુષ્કમમાત્ર મતુષ્યથી 
અનિચ્છાએ થઈ જાય છે. એ કથન એક અથેમાં સાચું છે. આપણુને 
દરેકને સત્કમ કરવાની ઇચ્છા તો હોય છે; અને છતાં નને આપણે 
દુષ્કમે કરતા હોઈએ, તો તેનું કારણુ એ છે કે આપણે એમાંથી 
લાભ મેળવવાની અપેક્ષા રાખીએ છીએ. ડુષ્કર્મનું કારણુ ખોટી 
ગણુતરી હાય છે. 


પશ્ચિમમાં આજે અચેતનવાદ ( ઉરટા3210પ1તંડાળ ) * 
રૂઢ થતો જાય છે. એ વાદ માને છે કે ખહાર ઊભેલો નિરીક્ષક 
મવતુષ્યના અંતરના વ્યાપાર પૂરેપૂરા નેઈ ને સમજી શકે છે. 
આ વિચારમાં વ્યક્તિગત અનુભવ પ્રત્યે રુલેક્ષ કરેલું છે; એ 
અતુભવ તો વસ્તુતઃ આત્માતું ક્ષેત્ર છે. આપણા પોતાના જ 
અંતરને આપણે કેટલું આછું જાણીએ છીએ ! આપણે ગસ તેટલા 
સાચાબોાલા હોઈએ તેપણુ આપણા મનની ખરેખરી સ્થિતિ 
બીજનએને સમજાવી શકીએ છીએ ખરા રે આપણા પોતાના 
સ્વભાવની નખળાઈ આને કુદરતે દયાભાવે આપણાથી ગુપ્ત રાખી 
છે; અને છતાં આપણુ ખોટા ગર્વ ને ઘમડરૂપી બખ્તર ચડાવીને 
બીજાઓને ન્યાય તોળવા બેસી જઈ એ છીએ. 
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* આ વાદને પ્રાગેતા અધ્યાપક વૉટસન છે. એ વાદ માને છે કે મનુષ્યને 
આત્મા કે ચેતના બેમાથી એકે વસ્તુ નથી; ખને નનેડી કાઢેલી કટપનાઓ છે. 
મનુષ્યની ઇચ્છાશક્તિ જેવી પણુ કઈ વસ્તુ ખરેખર નથી. મનુષ્ય એ ઇન્દ્રિયોવાળું 
ચંત્ર છે. જેમ દરેક ચેત્ર અમુક રીતે ફરે છે, તેમ મનુષ્ય ઉપર બહારથી અમુક ક્યા 
થાય એટલે તે સામી અમુક જ પ્રતિક્રિયા કરે છે. મનુષ્યને નથી મન ને નથી વિચાર; 
. માત્ર વતન ( 1301040100૪ » છે. તે ઉપરથી અંગ્રેજમાં એને માટે રાખ્ટર રાખ્યા છે 
છે૦10.710૫01302* એ મનુષ્યમાં ચેતનની હસ્તીને જ ઇનકાર કરે છે, એ પરથી 
ઝુજરાતીમાં “ અચેતનવા૬” રાબ્દ યોને છે. --અતનુવપ્દક 
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વળી માણુસોની નિર્બળતાઓ માટે પણુ આપણે કંપકે 
આભાર માનવાપણું નથી ? આપણી આસપાસ સંપૃણુતા જ ભરેલી 
હોય; ને આપણુને જ્યાં જઈએ વ્યાં સંતો ને શૂરવીરોનો જ 
ભેટો થતો હોય, તો આપણુ હતાશ થઈને બેસી જ જઈ એ. 
જગતના મહાપુરુષાોમાં પણુ આપણા જેવી નિખેળતાઓ હવી, 
એમને પ્રલોભનો થતાં, શંકાએ ઊપજતી, ને તિમિર તેમને 
ઘેરી વળતાં, એમ ન્યારૈ આપણે નઈ એ છીએ ત્યારે આપણુને 
સુરુષાથે કરવાનું શૂર ચડે છે. એમની ભૂલે ને એમનાં દુઃખે 
આપણુને દિલાસો આપે છે. તેઓ ન્યાં નિષ્ફળ નીવડ્યા ત્યાં 
નિષ્ફળ નીવડવામાં આપણુને નામોશી નથી. માણુસ સુખ અને 
દુઃખનો અનુભવ કરતાં કરતાં પોતાનો વિકાસ સાધી, અપૃણુ- 
તામાંથી પૂણુતા તરફ આગળ વધે છે. આપણામાંના બૂરામાં બૂરા 
માણુસ શ્રેછમાં શ્રેણ પુરુષોના જેવા જ માટીના માનવી છે. 
મહાસુરુષો અને પ્રાજુત જીવોની વચ્ચે સાચું સગપણુ હોય છે; 
અને એને લીધે જ માનવજીવનનાં ગૌરવ અને મૂલ્યમાં વધારો 
થાય છે. 

કછસહુન એ સજા નથી, પણુ બધુભાવે આપેલી મૂલ્યવાન 
ભેટ છે. સવે પ્રકારના સજેનાત્મકે પ્રયત્નનું તે સદાનું સોખતી છે. 
કણ સહેવાની અશક્તિ એ મનની નિખેળતા છે. આપણે દુઃખ 
માગી લેવાની જરૂર નથી; ડકુતામાતાની પેઠે ઝાપરઃ સન્સ સ: 
જમ્યત્‌ એવી પ્રાથના કરવાની જરૂર નથી; પણુ ફ૬ુઃખ આવી પડે 
સારે તેને ઝીલી લેવાની શક્તિ એ આત્મખળને પુરાવે છે. 
ધર્માએ ઉપવાસ ત્રત આદિ તપસ્યાઓ અમસ્તી નથી ખતાવી. 
ધમે આપણુને શાશ્વત વસ્તુઓને ખાતર ઇહુલોકની સારી વસ્તુ- 
એનો ત્યાગ કરવાનું કહે છે; કેમકે તે માને છે કે સ્વેચ્છાએ અને 
ઈરાદાપૂર્વક કરેલાં આપભોાગ ને બલિદ્દાન વડે અન્યાયનું નિવારણુ 


કણસહન વાદે ક્રાંતિ ૭૨ 


કરાવી શકાય છે ને સત્યની સ્થાપના થઈ શકે છે. તે માની લે છે 
કે દુઃખ, તપ, કણ, જે કહો તે, અનિવાર્ય વસ્તુ છે; તેને ટાળવાને। 
ઉપાય જ નથી; અને ધીર પુરુષે પેલી છેવટની નામર્દાઈ --- 
મરણુભય -- ને પણુ ફગાવી દેવી નનેઈ એ. 

દુઃખ હમેશાં આપત્તિરૂપ નથી હોતું. તે ઘણીવાર આપણુને 
આત્માનો વિકાસ સાધવામાં મદદ કરે છે. ટદુઃખનાં ઊંડાણુમાં 
આપણ ને પ્રકાશ લાધે છે. નિખળતા ને સંશયની ક્ષલુ। અતુભવતાં 
આપણે તે વાટે સુધરતા જઈ એ છીએ. આપણે જીવનની અંધારી 
ને વિષમ ક્ષભા।માંથી પસાર ન થતા હોઈ એ તો સાવ સંભવિત છે કે 
આપણે કઠેર બની જઈ એ અને ગર્વ ને ઘમંડના ભોગ થઈ પડીએ. 
આપણુને જ્યારે નસીબના ક્ટકા પડે છે ત્યારે આપણે મૂગે મોહે 
ને નસ્રતાપૂવક પરમાત્મા આગળ માથાં નમાવતાં શી'ખીએ છીએ. 
વિપત્તિમાં જ હસ્તિં સમરણુ થાય છે. આ કલ્પના એકલા હિંરુઓમાં 
જ છે એવું નથી. ખાઈબલમાં પણુ એક જગાએ કહ્યું છેઃ “ તારે 
માથે જે કંઈ વીતે તે તું સહન કરી લેજે; અને તારે માથે જ્યારે 
ઘોર વિપત્તિ પડે વ્યારે તું સહનશીલ બનજે. કેમકે સુવણુની 
પરીક્ષા અસિમાં થાય છે, અને સત્પુરુષોની તાવણી દુઃખરૂપી 
ભઠ્ઠીમાં થાય છે.” જેમણે ડુઃખો ભોગવ્યાં હોય એવાં પાત્રો 
આપણુને જ્યારે જેવા મળે છે, દેહુદંડ કરતાંચે ભીષણુ એવી 
મનોવ્યથાઓ જેમણે ભોગવી હોય એવા માણુસો મળે છે, ત્યારે 
તેમને વિષે આપણાં મનમાં જે કરુણા ઊપજે છે તેની સાથે 
પૂજ્યભાવને પણુ કંઈક અંશ હોય છે -- એટલા માટે કે તેએ 
કોઈક રીતે સત્યના હાર્દેની સમીપ પહોંચેલા હાય છે. જેમણે 
સુસીખતો ને નિરાશાઓની ન્નેડે ટક્કર ઝીલી હશે તે માણુસો જ 
આપણુને વધારેમાં વધારે સહાયતા કરી શકશે ને આપણા આદરને 
પાત્ર ખની શકશે. જેમનાં હૃદયે દુઃખનો એકે આઘાત નથી 


છર મહુત્ત્મા ગાંધી 


અતુભવ્યો, જેમનાં જીવને એકે જબરદસ્ત ફટકો નથી ખાધો 
તેવા માણુસો આપણુને ઉપયોગી કે આદરપાત્ર નહીં ખને. 
આ ખધાનેો અથે એવો નથી કે માણુસે દુઃખ ભોગવવાને ખાતર 
ભોગવવું. દુઃ ખમાત્ર ટ્ર ડરવાનો, ટાળી શકાય એવું કષ ટાળવાનો, 
માણુસને ધમ છે. જરૂર પડે તે તેણે જાતે દુઃખ વેઠીને પણુ 
જગતનાં રુષ્કર્માનું, તેનાં અસત્યો ને દુઃ ખોનું, નિવારણુ કરવા 
સથવું નનેઈ એ. 


૮* બળવાખોર આત્મા 


જે સમાજમાં ન્યાયાધીશો અને પાપીઓ પરિવતન પામીને 
ઉચ્ચતર શ્રેણીના મતુષ્યો બન્યા હોય, એકખીજાને ક્ષમા કરનાર 
ભાઈઓ ખન્યા હોય, અને એ રીતે અસત્ય, અનાચાર ને 
અપરાધમાંથી સુક્ત થયા હાય -- એવો સમાજ ને આપણે સ્થાપવા 
ઇચ્છતા હોઈ એ તતો આપણે પ્રેમભાવે વવેવું નઈ એ. આજે 
આસ્થાવાનોનો ધમે એ છે. કે તેમણે જૂની ને ઘસાઈ ગચેલી 
રૂઢિઓની સાચે મોરચો માંડવો, ને એમ કરતાં જે દુઃખ આવી પડે 
તે પ્રસનજ્ઞતાથી ઝીલવું. જેમનામાં આત્માની શુષ્ક પામરતા નથી 
તેએ જ બીજાઓના અપરાધનેો બોન્ને પોલે ઉપાડવા તેયાર થાય 
છે. રાષ્ટ્રની શરમ પોતાને માથે ઉઠાવે તે સાચો! નેતા. ઉદારચરિત 
પુરુષે કટસહનનો માગે સ્વેચ્છાએ પસંદ ડરે છે. શ્રદ્ધાવાન જીવ, 
શરીરે દુખેળ હોય છતાં, તેને જીવનની સુશ્કેલીએ ન્નેડે ખાથ 
ભીડવામાં ને તેને વટાવી જવામાં અનેરો આનંદ આવે છે. 

જીવનની ગૂહતા એ એક સજનાત્મક ખલિદ્ટાન છે. ઈસુના 
ખલિદાનમાં સખ્ય કલ્પના એ હતી કે જે માણુસ આપણે વિષે 
સાચો પ્રેસ ધરાવે છે તેને આપણે માટે કષ સહેવાં પડશે, મોતની 
ભેટ સુદ્ધાં કરવી પડશે. સવે જીવતા પર્સાનું એ કેન્દ્રવર્તી સહ્ય છે. 


કછ્સહન વાટે ક્રાંતિ ૭૩ 


કઇસહેન અને મૃત્યુ વાટે પાપ અને દુરાચાર પર વિજય 
મેળવ્યાનાં દણાંતો આપણુને માત્ર ગેથસીસમેઈનના ખાગમાં*, ગૌતમ 
ખુદ્ધના મહેલમાં, સોક્રેટિસે જ્યાં ઝેર પીધું તે કેદખાનાની કેટડી- 
માં જ નથી મળતાં; બીન્ન ઘણાં અત્તાત સ્થળાએ પણુ મળે છે. 
જે દુઃખ અને કષ સહે તે જ સાચો પ્રેમી છે, તે જ સાચો દેવાંશી 
છે. સંસારના પ્રિયમાં પ્રિય સંબધેઃનેો જેમણે ત્યાગ કર્યો તે ખુદ્ધને; 
તથા જેમણે કષ્ટ વેઠ્યાં ને પ્રાણાપેણુ કર્યું તે ઈસુને માણુસોએ દેવ 
માન્યા એ સ્વાભાવિક હતું; કેમકે તેમણે પ્રેમરૂપી જીવતા દેવનું 
શાશ્ચત રૂપ કેવું હોય તેનું પ્રત્યક્ષ દશોન કરાબ્યું. જેઓ કષ્ટ વેઠે છે 
તેમને ધન્ય છે, એમ સવે પર્મા પોકારીને કહે છે. કછસહુન -- 
તપસ્યા --- એ આધ્યાત્મિક જીવનનો સાર છે, સાક્ષાત્‌ સવ્યનું 
સ્વરૂપ છે, આપણુને સહુને એક કરનારું રુધિર છે. ઈસુને 
વધસ્તંભ એમ ખતાવે છે કે પાપ અને દુરાચાર; તેમની ભારેમાં 
ભારે જીતની ઘડીએ, ધીરજવાન ધેમ અને કછસહનની શક્તિને 
હાથે સખત અને છેવટની હાર ખાય છે. જેઓ ઈસુના દષાંતને 
અનુસરે છે તેમણે સુખ કરતાં પ્રેમને, મોજશોખ કરતાં તપને 
પ્રિયતર માનવાં નનેઈએ; ઈશ્વર હૃદયમાં પ્રેમની જ્યોત પ્રગટાવે 
એવી પ્રાથના કરવી જેઈ એ. પ્રેમ એટલે ઉદારતા ને કરુણા. 


ધમે કહે છે કે સમાજની પાયાથી માંડીને નવરચના ડરવી 
હાય તો તે માટેની શક્તિ ઈશ્વર સાથેના અતુસંધાનમાંથી મળે છે. 
આત્મોપમ્ય અને સેવાભાવ આત્મામાંથી જ પ્રગટે છે. ઈશ્ધિરની 
પૂજામાંથી જ માનવસેવાની ભાવના ઉદ્ભવે છે; પણુ માનવસેવા 
એ ઈશ્વરપૂજાની અવેજીમાં ચાલી નથી શકતી. 
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* એમાં ઈસુને વધરતેલ પર ચડાવેલા. 


૭૪ મહાત્મા ગાંધી 


એક અથેમાં આપણે કહી શકીએ કે ઈશ્વર જ જગતને 
ચલાવે છે; તે વિશ્વના પ્રાણુ છે; અને જે માયામાંથી તેણે પોતે 
સુક્ત થવાતું છે ને આપણુને સુક્ત કરવાના છે તે માયા દ્વારા તે 
પોતાનું કામ ચલાવે છે. આપણા પ્રત્યેકના હૃદયમાં બેઠેલો એ 
અંતર્યામી પોતે કષ્ટ અને યાતના સહુન કરે છે. એ કષ્ટ અને 
યાતનાનોા અંત ક્યારે આવશે ? અવિદ્યાના ખંધનમાં પુરાયેલે। 
આત્મા સુડિત પામશે, એકેએક મનુષ્યના જીવાત્માને પોતે 
પરમાત્માના અંશ છે એવું જ્ઞાન થશે, ઈશ્વર ભૂતમાત્રના 
અધિપતિ, રાજા, ને સર્વસમથે રૂપે પૂજાતો થશે, અને એકાકી ને 
મર્યાદિત ગણાતો! ઈશ્વર સર્વન્યાપી ઈશ્વર તરીકે સ્વીકારાશે ત્યારે. 


તે દરમ્યાન, આ દુનિયાના માલિક તે દુઃખો ભોગવનારા 
બળવાખોરો, બળિયા સાથે ખાથ ભીડનારા નિઃશગ્ત્ો, વ્યવહારનીતિ 
કરતાં સત્યને, દેશ કરતાં જગતને, પશુખળ કરતાં પેમને -- 
અવેરને -- અહિંસાને અધિક ગણુનારા નસર સવ્યાગ્રહીએ છે. 
દીનદરિદ્રો માટે, અને પેટપર અનાજ સારું પોતાનું પુરુષત્વ કે 
સ્રીત્વ વેચનાર ગુલામો માટે, યુવાનોનાં મનમાં જે કરુણા ને અતુ- 
કંપા હોય છે; જેએ કશી મહેનત નથી ડરતા ને છતાં એમને વ્યાં 
ધનની છોળ ઊડે છે ને તેને તેઓ મરજી ક્‌વે તેમ વેડફે છે , 
તેવાઓ પ્રત્યે એ યુવાનોનાં મનમાં જે પુણ્યપ્રકોપ ભભૂકી 
ઊઠે છે; એ દૈવી ગુણ! છે. જે બળવાખોરો આજના કરતાં અષિક 
સંસ્કારી કલા, વિશુદ્ધતર જીવન, અને શુદ્ધતર લોહીવાળી પ્રજા પેદા 
કરવા માટે, દંભનું પોગળ ફાડવા માટે, અસસમાનતાઓને ઉથલાવી 
પાડેવા માટે, અસત્યને સ્થાને સત્યની સ્થાપના કરવા માઢે;, સગ્રામ 
ખેડી રહ્યા છે તેમને આપણે ઉત્સાહુ આપવો ઘટે છે. સવે ધર્મા 
અનેક વાણીઓમાં છતાં એકે અવાજે કહુ છે કૈ આપણુને ઈશ્ચરે 


જષરુસહુન વાટે ક્રાંતિ ૭પ 


આ જગતમાં સોજથી સહેલ કરવા નથી મોકલ્યા; તેમજ જ્યાં 
હુમેશાં સહૃદયતા ને મિત્રતાથી એકબીજાના હાથમાં હાથ મિલાવી 
ચાલી શકાય એવી સુખદ યાત્રા કરવા પણુ નથી સોકલ્યા; પણુ 
ભીષણુ રણક્ષેત્ર પર મોકલ્યા છે; ને ત્યાં આપણે અખુદ્ધિ ને 
સ્વાથેનાં બળાની સાસે યુદ્ધમાં ઊતરવાનું છે. એટલે આપણે કૂચ 
કરતા સેનિકો, સાચના સિપાઈ ઓ, પ્રેમરૂપી શસ્ત્ર વડે લડતા 
સુભટો બનીએ; વિશ્વને ઉપરતળે કરીએ; ને "પૃથ્વી પર ઈશ્યસનું 
રાજ્ય સ્થપાય ત્યારે જ વિરમીને વિશ્રાંતિ લઈ એ. 


સન્‍્તો મૂમિ તપસા પારચસ્તિ | 
સંતો પોતાના તપ વડે પૃથ્વીને ટફાવી રાખે છે. 
--- મહાભારત 
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# 
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સુદ્રક ઃ આર. આર. ર. બખલે, મુંબઈ દે વૈભવ પ્રેસ, સેન્ડહર્સ્ટ રોડ, ગિ ગેગામ, , મુંબઈ ૪ 


પ્રકાશક ? એમ. કે. વોરા, વોરા એન્ડ કપની, પબ્લિરાર્સ, લિમિટેડ, 
કાલખાદેવી રેડ, મુંબઈ ૨ 


કિમત દસ આના 


